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प्रस्तावना का सामान्य उद्देश्य तो पुस्तक और उत्तर्से वणित विषय 
का परिचय कराना ही होता है; परन्तु 'क्या करें ?? यह पुस्तक नहीं 
बल्कि एक अत्यन्त समभावी हृदय का मन्थन है, जीवन-शुद्धि की 
रहस्य-भेदी ज्ञोध है; और महावीर को भी शोभा दे, ऐसा एक आये 
संकल्प हैं। थोडे में कहिए तो यह कारुण्य, औदारय्य, गाम्भीयं गौर 
माघुयं की एक ओजस्वी रसायन है । इसका परिचय नही दिया जा 
सकता । इसकी उपासना होती है, इसका सेवन होता है। 

टॉल्स्टाय शक्तिशाली कला-विश्ञ थे। उनकी प्रत्येक कृति मे औषित्य 
और प्रसाद-गृण तो होता ही हे; पर हृदय को अस्वस्थ बना देने वाली 
समवेदना ही उनकी कछा की विशेषता है । “हम क्या करें ?--यह 
टॉल्स्टाय की सर्वोच्च कोटि की कृति समझी जाती है। जैसा “व्द-चित्रण,- 
भाव-प्रदर्शंन और छोक-जीवन का अवगाहन उपन्यासों में होता है, वह 
सब इसमे हैं । फिर भी करो की दृष्टि से देखने पर इसमें औचित्य भग 
है, इसमें हीनता है, इसमें धर्म-जीवन का अपमान है। सीता का विछाप 
द्रौपदी की भीड, सती का चितारोहण--ये प्रसग काव्य-कला के लिए 
नही होते। ये तो जीवन को दीक्षा देने के लिए होते हे। पमे-पुर्ण 
हृदय से ही हमें इनका दर्शन करना चाहिएं। केवल कला की ही बार्खे 
हो तो ऐसे प्रसंग पर उन्हें मीच लेना चाहिए। - 

टॉल्स्टाय के वणित प्रसंग काल्पनिक नही हे; उनके द्वारा की हुई 
सीमासा केवल “तात्त्विक' नही है, और उन्होनें जो जीवन में परिवतंन 
किया था वह भी क्षणिक न था। पुस्तक का प्रारम्भ तो मार्ग मे भटकते 
हुए भिख्तारियो के सुख-दु.ख से होता है; पर इसका मुख्य विषय तो समस्त 
मानव-समाज का कल्याण है । 

पुराणों में हम लोग पृथ्वी का भार बढने की बाते सुनते हे। क्या 
छोक-सख्या बढने से पृथ्वी का भार बढता होगा ? या जंगछो की वृद्धि 


* चार : 


से अथवा हिमालय-जेसा पहाड़ पानो में से उभड़ आने से ? ऐसी बातो 
से तो पृथ्वी का भार बढने का कोई कारण नही। पृथ्वी पर भार होता 
है आलस का, काहिली का, पाप का, अनाचार का, द्रोह का | टॉल्स्टॉय 
ने देखा कि आजकल पृथ्वी पर बहुत भार बढ़ रहा हैं और वह अस॒हय 
हो रहा है, अब कोई-न-कोई उत्पात होगा। ज्वालामुखी फूट पहेगा 
अथवा दावानल प्रज्वलित होगा यह दुख किस प्रकार टले, इस महान्‌ 
विनाश से समाज कैसे वचे---इसीकी विवेचना इसमें है । 

उन्होने देखा कि रूस में, यूरोप में, सारे संसार में प्रतिष्ठित 
अकर्म प्य लोगो की सख्या वेहद वढ़ गई है--बढती जाती है और किसी 
तरह भी रोके नही रुकती । इसका आमोद-प्रमोद, इनकी वासनाएं, इनके 
भोग भोगने के साधन वडते ही जाते हे। ये मस्तराम प्रजा का खून चुसे 
जा रहे हे और बदले में समाज को कुछ देते नहीं । इततना ही नही, 
सरकारी जबरदस्ती और पैसे के जाल से ग्रसित छोगो को सिर उठाने 
में भी असमर्य बनाये दे रहे हे; अपने मन को फूसछाने के लिए और 
दुंतिया को वहलाने के लिए तरह-तरह की 'फिलासफ़ियो' की रचना 
करते है; हमारी स्थिति जैसी होनी चाहिए वैसी ही है, इसीमें सबका 
कल्याण है, ऐसा सिद्ध करने के लिए कृत्रिम धामिक सिद्धान्तो का 
आविष्कार करते हे, समाज-शास्त्र गढ़ते है और विज्ञान तथा कला को 
भ्रप्ट करते हे। इन वातों को उखाड़ कर फ्रेंक देना कुछ सहल बात 
नही है । विचारो को जन्म देने तथा उनका प्रचार करने का जिनका 
इजारा है, ऐसे समस्त मनृष्य समूह से--जिससयें हम छोग भी सम्मिलित 
हे--यह अभिमन्यु-जेसा भी समान युद्ध--एकाकी युद्ध है। परन्तु 
टॉल्स्टाय की लेखन-शक्ति और हरिइचन्द्र के सगान अटल श्रद्धा इस नाम 
को रूक्ष्य तक पहुचाने के योग्य ही निकली | वह जानते थे, दुनियादार 
अक्लमन्द लोग चाहे कितने ही क्यो न हो फिर भी उनका बल अपर्योप्त 
है और हम खुद अकेले ही हो तब भी सत्य-स्वरूप जगदीश के साथ होने 
से हमारा वल पर्याप्त हैँ 

और टॉल्स्टाय ने पृथ्वी का भार हलूका करने का उपाय भी कैसा 
बताया ? सनातन काल से जो उपाय वताया गया है, वही--्यक्तेन 


£ पांच : 


भुजीया.। मागुव. कस्वस्विद्धतम्‌! टाल्स्टाय ने यह उपाय केवल 
किताव लिसकर ही बताया हो सो बात नहीं; पर स्वयं सब-कुछ त्याग 
कर, अकिचन बन कर, ययागवित अपरिग्रह-ब्रत का पालन करके 
और अन्त में महा-अभिनिष्कमण करके उन्होनें छोगो को रास्ता 
दिखाया । 

ठाह्प्टाय को कीति यूरोप में खूब वढी चढ़ी थी। उनकी साहित्य- 
कला के ऊपर यूरोप न्योछावर हो रहा था; पर जब टॉल्स्टाय ने विष्पाप 
जीवन व्यतीत करनें के लिए सर्वेस्द छोड़ा तब यूरोप में हाहाकार मच 
गया। नट, विदृषक और गणिका के रूप में प्रसिद्ध बने बैठे छोगों को 
तो ऐसा छगा कि कला की हत्या हो गई ! टाल्सटाय नें कला की मर्यादा 
छोड़ दी। सत्य में प्रवेग किया । “अति सर्वत्र वर्जयेत--कछा का यह 
सर्वोच्च नियम भंग किया। कछा ही जीवन-सर्वेस्व है, ऐसा माननेवाले 
लोगों को भास हुआ कि टॉल्टटॉय जीवन के प्रति बेवफा निकझा। पशु 
के साय जो अपनी समानता हैँ उसे छोड़ने से हम संकुचित ही तो हो 
जायगे ? पर सच्चे जीवन-कलाविंदों ने देखा कि टॉल्स्टाय के हाथ से कछा 
इतार्थ ही हुई है। 

कितनों ही ने तो यह निदान निकाछा कि टॉल्स्टाय ने जबसे माँसा- 
हार छोड़ा तभी से उनकी कला का आवेश घीमा पड गया और प्रतिभा 
क्षीण हो गई । संतार-सुधार का मार्ग छोड़कर उसने जगलीपन को ही 
आदर्श मान छिया। इस प्रकार के अनेक आश्षेप्रों का टॉल्स्टाय ने इस 
पुस्तक में जबरदस्त निराकरण किया हैँ। कितु--छोचनाम्यां विहीनस्य 
दर्पणं कि करिप्यति ?' तठस्थ रहकर विचार करनेवाला टॉल्स्टाय 
का चरिच्र-लेखक माँड ठीक ही कहता है कि टॉल्स्टाय के सिद्धांतों के 
विरुद्ध छिख़ना और कहना तो अभी तक किसीको सूझा हीं नहीं । जो 
निकलता हैं सो यही कहता है कि टॉल्स्टाय का कबन लोक-विचक्षण 
है---उनका उपदेश आचरण में डालने योग्य नही है; टॉल्स्टाय जो चाहते 
हैं वैसा करने से तो बड़ी अव्यवस्था मच जायगी ! पर इसका प्रतिवाद 
करनेवाले जो असंख्य पवित्र जीवनप्रद लोग प्रत्यक्ष देखते है, उनका 
विचार ही नही करते । मनुष्य ऐमा समझ बैठता है. कि जो सुधार हमसे 
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नहीं हो सकता वह सभी मनुष्यों के लिए अशैक्य होगा ॥ टॉल्स्टाय का 
दृढ विश्वास है कि जिस प्रकार लोगो ने गुछामी की प्रथा" को उड़ा 
दिया हैं उसी प्रकार धन और सत्ता की यह प्रथा भी अवश्य उड़ ही 
जायगी। सरकार, जायदाद, पैसा, आलूसी छोग और इनक दौरदौरा 
कायम रखने तथा गरीबो को कुचछ डालने के लिए खडी की हुई 
सेनाए--ये सब मनुष्य की ही निर्माण की हुईं आपत्तिया' हे। निष्पाप 
तथा समृद्ध जीवन व्यत्तीत करने के लिए इनमें से एक सस्था की भी 
जरूरत नही। वुद्धिमान मनुष्य को सादगी से रहते हुए समाज की 
अधिक सेवा करनी चाहिए। अधिक ऐशो-आराम में रहना और जोक 
की तरह समाज का लोहू पीना बुद्धिमान के लिए उचित नहीं है--इसीं 
एक मुख्य तत्त्व को टॉल्स्टाय ने इस पुस्तक में समझाने का उद्योग किया 
है । विज्ञान और का से उनका कहना है कि जिनका नमक खाकर तुम 
जीते हो उनका ही तिरस्कार करके तुम जीवित नही रह सकते। प्रजा 
की कुछ तो सेवा करो । अरे, कुछ नही तो असेवा करते तो लजाओ ! 

टॉल्स्टाय का यह घमं-प्रवोध छोगो को पसन्द न आया और परिणाम 
यह हुआ कि इसी पुस्तक में टाल्स्टाय ने स्पष्ट शब्दों मे जो चेतावनी दी 
थी वह आज तीस वर्ष के अन्दर चिलकुल सत्य निकली। मजदूर-दल 
का घेयें छूटा, प्रजा-क्षोम छूटा और प्रजा के ही कंधे पर बैठकर प्रजा 
को लात मारनेवाला वर्ग भस्मसात हो गया। 

फिर भी गरीबो का दुख दूर नहीं हुआ । हिस़ा का दु.ख क्या 
हिसा से मिटेगा ? लोहू से सना हुआ हाथ क्या लोह से धोने से साफ हो 
सकेगा ? 

टॉल्स्टाय का उपदेश रूस की बनिस्बत हिन्दुस्तान को अधिक लागू 
होता है । जबतक प्रजा का वोझ्न हलका-नही होता और ज़बरदस्ती का 
दोरदौरा मिटता नहीं, तबतक देश की राजनैतिक, आथिक तथा सास्कृ- 
तिक उन्नति हो ही नही सकती । यह बात, देश का खयाल रखनेवाले 
मनुष्यों के हृदय मे, यह पुस्तक पढते समय, आये बिना रहती नही । 
पैसा इस अज्ञात जबरदस्ती का वडे-से-बड़ा ,वांहन है, यहे मान लेने के 
पश्चात्‌ हिन्दुस्तान का प्रश्न अधिक स्पष्ट हो जायगा। 


+ सात-$ 


- ग्रदि कोई ऐसा समझता हो कि हिन्दुस्तान में रूस की तरह उत्पात” 
हो ही नही सकता तो वह-उसकी भूछ है। साथ ही यह भी ठीक है कि 
रुस-जैसा विस्फोट हिन्दुस्तान मे भी होगा ही, ऐसी बात भी नही है ।' 
हिन्दुस्तान में सन्‍्त-फक्नीरों का राज्य अन्य देशो की अपेक्षा अधिक फैला 
हुआ है। हमारी वुद्धि कितनी ही भ्रष्ट क्यो व हो गई हो; पर आज भी 
हमारे हाड में द्रोह नहीं है, हिसा नहीं है। हमारे आाद-आचार्यों ने 
शारीरिक श्रम का महत्व समझाया है । परिश्रम छोड़ने से सत्य की हानि 
होती है। मनृष्य अथवा पशु के कन्बें पर वेठकर की हुईं जीवन-यात्रा 
निष्फल है, यह हम जानते हे । 


यल्लभसे निज कर्मोपार्स वित्त तेन विनोदय चित्तं। 
अथेमनर्थ भावय नित्यं, मूढ़ जहोहि घनागमतृष्णां॥ 


यह उपदेश अभी केवल पोथी का बन्द कीडा ही नही हैं। रुपया-- 
पैसा खराब मैंठी चीज हैँ, यह वात भी टॉल्स्टाय ने नई नही 
कही है । 


द्रग्यं तु मुद्रित स्पृष्दवा भिराजेण शुचिर्भवेत्‌। 


ऐसे-ऐसे वचन हमारे यहा पडे हुए है। पर हम लोगो ने यें सब 
ध॒र्म-तत्व साधु-सन्यासियो के सुपुर्दे कर दिए और धर्म को अपने से दूर 
रक्‍खा। पर धर्म ठालने से क्या टलनेवाला था ? मछली के लिए जैसा 
जल है वसा ही मनुष्य के लिए धर्म है। राजी-खुशी न समझेंगे तो 
मजबूर होकर तो समझना ही पडेगा। पाप कुछ सिकको मे--सफेद या 
पीली चमकती हुई मिट्टी के गोल टुकडो में नही वल्कि समाज के हृदय 
में होता है, यह ठीक है। फिर भी आज यह सिक्के लोभी, निर्देय और 
जवरदस्त लोगो के हाय के अस्त्र-दास्यास्त्र वर गए है, यह बात कोई 
अस्वीकार नही कर सकता। टॉल्स्टाय का कहना है कि नीरोग मनृष्य 
को दवा की जितनी आवश्यकता होती है बस उतनी ही निष्पाप जीवन 
व्यतीत करनेवाले समाज को रुपये की जरूरत हो सकती है। 


+ आाठ : 


पर टाल्स्टाय की यह प्रुस्तक ? यह बहुत ही खराब किताब हैं। यह 

हमें जागृति करती है, अ वस्थ करती है, धर्म-भीरु बनाती है। यह 

पुस्तक पढने के'बाद भोग-विछास तथा आतनन्दोल्लास में पद्चात्ताप का 

कडवा ककड़ पड जाता है। अपना जीवन सुधारने पर ही यह मनोव्यथा 

कुछ कम होती है। और जो इन्सानियत का ही गला घोट दिया जाय 
तब तो कोई बात ही नहीं 

--काका कालेलकर 
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8१ 
मास्को के भिखमंगे 

मेरा जीवन देहात मे वीता था, इसलिए सन्‌ १८८१ में जब में मास्को 
रहने आया तो वहाकी गरीवी देखकर अचम्मे मे रह गया। देहात की 
दरिद्रता से तो मे परिचित था, कितु गहर की गरीवी मेरे लिए एक विल- 
कुल नई अनुभूति थी, जिसकी मेने पहले कभी कल्पना तक नहीं की थी। 

मास्को में आप चाहे किसी भी सडक से होकर निकलिए, आपको 
भिखारी अवब्य मिलेंगे। ये भिखारी देहात के भिखारियो-जैसे नही होते । 
उनकी तरह ये झोली लिये, ईसा के नाम पर भीख नही मागते | इनके 
पास न झोली होती है और न ये हाथ ही पसारते है। जब आप इतके 
सामने या पास से होकर निकलते है तो साधारणत ये आपकी आख़- 
से-आख मिलाने की चेष्टा करते हें और फिर आपके मुख पर जकित 
भाव को ताडकर यदि उचित समझते हूं तो भिक्षा मागते हे, नही तो 
नही मांगते । 

इस प्रकार के भद्र वर्ग के एक बूढे भिखारी को में जानता हू। वह 
धीरे-धीरे, हर कदम पर झुकता हुआ चलता हैं | किसीके सामने पडने 
पर वह एक टाग पर झुक जाता है और ऐसा मालूम होता है जैसे वह आपको 
सलाम कर रहा हो। इस भावभगी को देखकर यदि आप' ठिठक जाते हैं 
तब तो वह अपनी फुदनीदार टोपी उतारकर आपको दुवारा सलाम करता 
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है और पैसे मागता है; कितु यदि आप नही ठिठकते तो वह उसी तरह 
झुकता हुआ चलता रहता है और यह दिखाने का उपक्रम करता है कि 
वह चलता ही इस ढग से है। वह मास्को के शिक्षित भिखारी-वर्ग का 
एक सच्चा नमूना है। 

पहले में समझ नहीं सका कि ये भिखमगे सीधे-सादे ढंग से खुलकर 
भीख क्यो नही मागते । बाद मे कारण तो मालूम हो गया; कितु उनकी 
स्थिति फिर भी ठीक से समझ में नहीं आई। 

एक दिन जब म॑ एक गली से होकर जा रहा था, मेने देखा कि पुलिस 
का एक सिपाही जलोदर रोग से पीडित एक फटे-हाल किसान को एक खुली 
गाडी में बैठा रहा है। मेने पूछा-- 

“इसे क्यों पकड़े लिये जा रहे हो ?” 

“भीख मागता था।” 

“क्या भीख मागता मना है?” 

“बयाल तो ऐसा ही हैं। 

और यह कहकर पुलिसवाला जलोदर के उस रोगी को गाडी में 
बेठाकर चलता बना। एक दूसरी गाडी में बैठकर म॑ भी उनके पीछे हो 
लिया। में यह जानना चाहता था कि क्या भीख मांगना सचमुच वर्जित 
हैं और अगर है तो उसे रोकने के लिए क्‍या युक्ति काम में छाई जाती 
हू। यह बात मेरी समझ में विलकुल नहीं आती थी कि एक आदमी को 
किसी दूसरे आदमी से कुछ मागने से कैसे रोका जा सकता है। मुझे यह 
भी विश्वास नही होता था कि भीख मागना सचमुच मना है, क्योकि 
मास्कों में भिखमगे-ही-भिखमगे दिखलाई पड़ते थे। 

में थाने पहुचा, जहा पुलिसवाला उस भिखारी को ले गया था। 
वहा एक आदमी पिस्तौल और तलवार लिये मेज के पास बैठा था ) 
मेंने उससे पूछा--- 

“यह किसान क्यो गिरफ्तार किया गया है ?” 

उस आदमी ने मेरी ओर कठोरता के साथ देखते हुए पहले तो कहा--, 

“झत्पको इससे क्या मतरूब ?” कितु बाद मे यह सोचकर कि मुझे कुछ 
संसझाना चाहिए, वह बोला-- 


सास्को के भिज्लमंगे डे 


“अफससो का हुक्म है कि इस तरह के लोग पकड लिये जाय, इसी- 
लिए हमें इन्हे पकडना पडता है।” 

में बाहर चला आया। पुलिसवाला, जो भिखारी को पकड़कर लाया 
था, दहुलीज में खिडकी की चौखट पर बैठा उदास भाव से अपनी नोट- 
बुक देख रहा था। मेने पूछा-- 

“क्या यह सच है कि भिखारियो को ईसा के नाम पर भीख मागने 
की मनाई है?” 

पुलिसवाला चौका। उसने मेरी ओर आख उठाकर घुरकर देखा 
और त्यौरी चढाने के वजाय खिड़की की चौखट पर जमकर बैठते हुए 
लापरवाही के साथ उत्तर दिया-- 

“हाकिमो का हुक्म है, इसलिए ऐसा करना जरूरी है।” 

यह कहकर वह फिर अपनी नोट-बुक पढने मे रूग गया। मे बाहर 
बरसाती में गाडीवान के पास चला गया। 

मेरे पहुचने पर गाडीवान ने मुझसे पूछा-- क्या हुआ ? क्‍या उन्होंत 
उसे बन्द कर दिया ?” 

स्पष्टत उसे भी इस मामले में दिलचस्पी थी। 

“हा, बन्द कर दिया/--मेने उत्तर दिया। इसपर गाडीवान ने सिर 
हिलाया, मानों उसे यह वात अच्छी नहीं छंगी। 

भें वोला-- क्यों भई, तुम्हारे इस मास्को में ईसा के नाम पर भीख 
मागना कैसे मना है ?” 

“भगवान जाने [” 

“पैसा क्यों होता है ” कगलछे तो ईनब्बर को प्यारे होते है । फिर क्यो 
यह आदमी पकडकर कोतवाली भेज दिया गया ?” ४ 

“आजकल यही कानून है। भीख मागना मना है ।” 

इसके बाद मेने कई वार पुलिसवालों को भिखारियों को पकडकर 
पहले किसी थाने में और फिर वहासे कामधघर ले जाते हुए देखा। 
एक वार मेने एक सडक पर इस तरह के भिखमगो की एक पूरी 
टोली-की-टोली देखी, जिसमे लगभग तीस भिखमगे रहे होगे। उनके 
आगे-पीछे पुलिसवाले चल रहे थे। मेने उनसे पुछा-- 


है हम करें क्‍या ? 


“इल्हे क्यो पकडा है ?” 

उत्तर मिला-- भीख मागते थे।” 

बाद में मालूम हुआ कि मास्को में भीख मागना कानूनन मना हैं, 
यद्यपि वहा एक भी ऐसी सडक नही, जहा झुड-के-झुड भिखारी न दिखाई 
देते हो। प्रार्थना के समय गिरजाघरो के सामने उनकी कतार-कौ-कतार 
खडी रहती है और दाह-सस्कारो में तो वे पहुचे बिना रहते ही नही। कितु 
यह बात मेरी समझ मे कभी नही आई कि क्या कारण है कि कुछ भिखारी 
तो पकड लिये जाते हे और कुछ स्वच्छद फिरते रहते है । या तो 
कुछ भिखारी कानूनी और कुछ गैरकानूनी होते है, या उनकी सख्या 
इतनी अधिक होती है कि सबको पकडना सम्भव नही, या फिर यो 
कहिए कि जैसे ही कुछ भिखारी पकडे जाते है वैसे ही दूसरे उनकी 
जगह आ घधमकते हे । 

मास्को में सव तरह के भिखारी हे। कुछ तो ऐसे है जिन्होंने भीख 
भागने को पेट पालने का धधा बना लिया है और कुछ ऐसे हे जो सचमुच 
निराध्ित हे और किसी-न-किसी कारण से विवश होकर मास्को में आ 
पडे है। इस दूसरी श्रेणी के भिखमगो में बहुत-से सीधे-सादे किसान हे--- 
स्त्री और पुरुष दोनो--जो किसानो-जेसे ही कपडे पहने रहते है । ये मुझे 
अक्सर मिलते है। इनमे से कुछ लोग ऐसे है जो मास्को आकर बीमार 
पड गए थे और बाद में अस्पताल से बाहर निकलने पर उनके पास न 
पेट पालने का कोई साधन रह गया, न वे मास्को से बाहर जाने में 
ही समर्थ रहे । कुछको शराब पीने की भी लत पड गईं है, जैसे उस 
जलोदर के रोगी को। कुछ ऐसे हे जो बीमार तो नही है, कितु जिनका 
या तो सबकुछ जलकर भस्म हो गया है, या जो बूढे है, अथवा 
वाल-बच्चेवाली स्त्रिया हे । इनके अलावा कुछ ऐसे भी हे जो खूब 
हट्ढे-कट्टे और काम करने के योग्य है । 

इन हृष्ट-पुष्ट क़िसान-भिखमगो में मुझे विशेष दिलचस्पी पैदा हो गई 
थी। कारण, मास्को आने के वाद से मेने स्वास्थ्य की दृष्टि से दो किसानो 
के साथ पहाडी पर जाकर काम करने की आदत डाल ली थी। ये दोनों 
किसान वहा लकड़ी चीरने का काम करते थे और बिलकुल उन भिखारियो- 


मातकों के भिखमंगे ५ 


जैसे थे जो मुझे सडको पर मिला करते थे। एक का नाम पीटर था। वह 
कालूगा का रहनेवाछा एक सैनिक था। दूसरे का नाम सेमन था और 
वह ब्लाडीमीर का एक किसान था। इनके पास तन के कपडो और दो 
भूजाओं के अतिरिक्त और कुछ नहीं था। अपनी भुजाओ से खूब श्रम 
करके वे प्रतिदित ४०-५० कोपेक* कमा लेते थे। इस कमाई में से वे कुछ 
बचा भी छेते थे। पीटर भेड की खाल का एक कोट खरीदना चाहता 
था और सेमन गाव वापस जाने के लिए पैसे जमा कर रहा था। इन्ही 
लोगो की जान-पहचान का यह फल था कि जब कभी में सडको पर उनके- 
जैसे दूसरे छोगो को भीख मागते देखता तो उनकी ओर मेरा ध्यान विशेष 
रूप से आकपित हो जाता और मेरे मन में यह प्रइव उठता--क्या कारण 
है कि ये दोनो तो काम करते है और इनके ही-जैसे अन्य व्यवित भीख 
मागते फिरते हे ? 

जब कभी में सडक पर इस तरह के किसी किसान-भिखमगे से मिलता 
तो उससे साधारणत यही प्रश्न करता-- तुम्हारी यह दगा कंसे हुई ?” 
एक वार मुझे एक हट्टा-कट्टा किसान मिला,जिसकी डाढी सफेद होनी शुरू 
हो गई थी। उसने मुझसे भीख मागी। इसपर मेने उससे पूछा--“तुम 
कौन हो और कहा रहते हो ?” 

उसने बताया--“काम की तलाश में में यहा कालूगा से आया था। 
पहले मुझे एक जगह छकडी फाडने का कुछ काम मिल गया था, पर जब 
मैने और मेरे साथी ने मिलकर वहा की सारी लकडी फाड डाली तब हमे 
नए काम की चिन्ता हुई, लेकिन काम नहीं मिला। मेरा साथी 
मुझे छोडकर चला गया और अव पन्द्रह दिन से मे काम की तलाभ में धक्के 
खाता फिर रहा हू। इस बीच मेरे पास जो कुछ था, मेंने बेच खाया 
और अब बुल्हाडी या आरा खरीदने के लिए मेरे पास एक फूटी कौडी 


तक नही हैं ।” 





# १०-११ पेस, अर्थात्‌ ९-१० आने। कोपेक ताम्बे का एक रूसी 
सिवका है, जो अग्रेजी पेनी के चतुर्थाश अर्थात्‌ एक पैसे से भी कम के 
बरावर होता है । 


न्द्ध हम करें क्‍या ? 


मेने उस आदमी को आरा खरीदने के लिए पैसे दिये और यह भी 
बताया कि अमुक स्थान पर आने पर काम मिल सकता हैँ। पीटर 
और सेमन से मेने पहले ही बात कर ली थी कि वे अपने साथ एक आदमी 
और रख लें और उसके जोड के लिए एक मजदूर तलाश कर दे। 

“तो फिर जरूर आना, वहा काफी काम है ---मेने चलते-चलते कहा। 

“हा--हा, जरूर आऊगा। किसीको भीख मागना अच्छा थोडे ही 
लगता है। में काम कर सकता हू!” 

इस प्रकार उस आदमी ने शपथ लेकर आने का पक्‍का वचन दिया 
और मुझे ऐसा लगा कि वह सच्चे हृदय से कह रहा हैं और काम पर आना 
चाहता है। 

दूसरे दिन जब में पीटर और सेमन के पास गया तो मेने उनसे पूछा 
कि वह आदमी आया था या नहीं। मालूम हुआ कि वह नही आया था। 
इसी तरह कई और छोगो ने भी मुझे धोखा दिया। 

मुझे कुछ ऐसे लोगो ने भी ठगा जिन्‍्होने कहा तो यह कि उन्हे घर 
जाने के लिए केवल रेलभाडे की आवश्यकता है, क्तु जिन्हे एक सप्ताह के 
बाद ही मेने फिर सडक पर भीख मागते देखा। उनमे से कितनो को में 
पहचानता था और वे भी मुझे पहचानते थे, कितु कभी-कभी भूलवश 
वे मेरे पास आ जाते और फिर वही पुराना पचडा सुनाने रूगते। कुछ 
मुझे देखकर उलटे पाव लौट जाते। 

इन बातो से मुझे यह तो मालूम हो गया कि इस श्रेणी के लोगो में 
भी बहुत-से धूर्ते है, परतु मुझे उनपर बडी दया आती थी। उनके 
पास तन ढकने को पूरे कपडे तक नही थे और वे बिलकुल कग्रले, दुबले- 
पतले तथा वीमार थे। ऐसे ही ल गो के सर्दी से ठिठुरकर मर जाने या 
फासी लगा लेने के समाचार हमें अखबारों में पढने को मिलते है। 


८ हम करें क्या ? 


और एक दिन सन्‌ १८८१ के दिसम्बर महीने में, जब पाला पड रहा 
था और तेज हवा चल रही थी, में शहरी कंगाली के केन्द्र खिन्रोफ बाजार 
की ओर चल पडा। वह काम-काज का दिन था और समय रूगभग चार 
बजे का होगा। थोडी दूर निकलते ही लोग मुझे अधिकाधिक सख्या मे ऐसे 
विचित्र कपडे पहने दिखाई देने छगे जो निश्चय ही उनके नाप के नही थे । 
उनके जूते तो और भी विचित्र थे। उनके मुख कातिहीन, बीमारो-जसे थे 
और उनकी चाल-ढाल कुछ ऐसी थी मानो उन्हे अपने चारो तरफ की 
दुनिया से कोई सरोकार नही। 

मेने देखा कि एक आदमी वहुत ही विचित्र और बेढगे कपडे पहने 
निश्चिन्तता के साथ चला जा रहा है और उसे इस वात की बिलकुल चिता 
नही कि वह दूसरो को कैसा छगता है। ऐसे जितने भी लोग थे वे सब एक 
ही दिशा मे जा रहे थे। में रास्ता नही जानता था, फिर भी किसीसे पूछ- 
ताछ किये बिना ही में उनके साथ हो लिया और खित्रोफ वाजार पहुच 
सया। वहा मेने देखा कि स्त्रिया भी पुरुषो की ही भाति रगविरगी टोपिया, 
लबादे, जाकट और जूते पहने हुए हे और उन्हे भी अपनी वेढगी पोशाक 
की परवाह नही है। क्‍या वृढी, क्या जवान, सभी या तो बेफिक्री के 
साथ वेठी हुई कोई सौदा वेच रही थी, या इधर-उधर घूम रही थी और 
एक-दूसरी को गालिया देती हुई कोस रही थी। उस समय शायद 
बाजार उठ चुका था, क्योकि वहा बहुत ही कम आदमी थे और अधिकाश 
लोग उधर से होते हुए पहाडी पर जा रहे थे। में उनके पीछे हो लिया 
और ज्यो-ज्यो आगे बढता गया, मुझ उसी तरह के छोग अधिका- 
घिक सख्या में एक ही दिश्या से जाते हुए दिखाई दिये। 

वाजार से निकलकर जब में सडक पर पहुचा तो मुझे दो स्त्रिया 
मिली--एक वूढी थी और दूसरी जवान। दोनो भूरे रग के फटे हुए कपड़े 
पहने हुए थी और आपस मे किसी विषय पर वातचीत करती जा रही थी। 
प्रत्येक आवश्यक शब्द के वाद वे दो-एक अनावश्यक और अइलील शब्द 
का प्रयोग किये बिना न रहती थी। वे नशे मे नही थी। हा, अपनी बातो 
में मस्त अवश्य थी। मुझे तो उनकी बातचीत का यह्‌ ढंग बडा ही 
अटपटा लग रहा था, लेकिन जो लोग उनसे मिलते थे या उनके आगे- 


अनायथाल्य सें ह 


पीछे चल रहे थे वे इसपर विह़कुल भी ध्यान नही दे रहे थे। इससे 

साफ मालूम होता था कि वहा के लोग बोलते ही इस ढंग से है । 

सडक की बाई ओर सराए वनी हुई थीं। कुछ छोगतो उनमें घुस 
गए और कुछ आगे बढते रहे। पहाडी पर चढने के बाद हम कोने के एक 
बडे मकान के पास पहुचे। जिन लोगो के साथ मे चल रहा था, उनमें से 
अधिकाश वही रुक गए। बर्फ से ढकी हुई सडक और पटरी पर भी उसी 
तरह के छोग खड या वैठे थे। प्रवेश-द्वार की दाईं ओर सैकडो स्त्रिया थी 
और वाईं ओर सैकडो पुरुष । मै दोनो के बीच से होकर आगे बढा 
और जहा उनकी कतार समाप्त होती थी वहा जाकर रुक गया। जिस 
मकान के वाहर ये लोग खडे थे वह ल्यापिन अनाथालय था। वहा 
ये लोग रात के समय मुफ्त सोया करते थे और भीतर जानें की 
प्रतीक्षा में थे। अनाथालय के द्वार ५ बजे खुलते थे। रास्ते में 
में जितनो को पीछे छोड आया था, वे सब भी धीरे-धीरे वही 
आ गए थे। 

पुरुषों की पक्ति जहा समाप्त होती थी, में वही खडा हो गया। जो 
लोग मेरे बिछकुल पास थे वे मेरी ओर कुछ इस तरह से देखने छगे कि 
भेरा ध्यान उनकी ओर वरवस आकर्षित हो गया । उनके तन के चीथड़े 
तो एक-दूसरे से भिन्न और रग-बिरगे थे, किन्तु मेरे ऊपर डाली गई 
उनकी दृष्टियो मे विछकुल एक-सा भाव था। उनकी आखे मानो पूछ 
रही थी---ऐ, दूसरी दुनिया के आदमी ' तुम हमारे पास क्यो खडे 
हो यए ? तुम कौन हो ? तुम कोई आत्म-सतुष्ट अमीर तो नही जो 
अपने जीवन की एकरसता को बदलने के लिए हमारी दु्देशा का मजा 
लेने आए हो? या तुम हमपर करुणा दिखानेवाले वह मानव हो, 
जिसका अस्तित्व न इस ससार में है, न कभी हो सकता ?” 

। हरेक के चेहरे पर यही प्रश्न था। उन्होने मेरी ओर देखा, दृष्टि से 
दृष्टि मिलाई और फिर मुह फेर लिया। में उनमें से कुछ छोगो से बात- 
चीत करना चाहता था; कितु बहुत देर तक मुझे ऐसा करने का साहस 
नही हुआ। पर मौन रहते हुए भी हम आखो-ही-आखो में एक-दूसरे के 
निकट आ गए। दो-तीन वार नजर-से-तजर मिलने के वाद ही हमने 


१० हम करें क्या ? 


महसूस कर लिया कि हमारे जीवन ने हमें एक-दूसरे से चाहे कितना 
'ही अलग क्यों न कर दिया हो, हे हम एक ही। और इस प्रकार 
हमारा एक-दूसरे के प्रति भय जाता रहा । 

मेरे पास ही एक किसान खड़ा था, जिसका चेहरा सूजा हुआ था और 
जिसकी डाढी छाल थी । उसका कोट फटा हुआ था और उसने बिना 
-मोजों के ही अपने पैरो में टूटे-फूटे जूते पहन रखे थे, यद्यपि उस समय 
बडे जोरों का पाला पड रहा था। मेरी आखे उसकी आंखों से तीन-चार 
वार मिली और फिर मेने अपनेको उसके इतना निकट अनुभव किया 
कि मुझे उससे बोलने मे नही, वल्कि न वोलने मे लज्जा माल्म होने छगी। 
मेने उससे पूछा--तुम कहाके रहनेवाले हो ?” उसने इसका तुरंत 
उत्तर दिया और वातचीत का सिलसिला चल पडा। इतने में दूसरे छोग 
भी हमारे पास खिसक आए | में जिससे बाते कर रहा था वह स्मॉलेस्क 
का रहनेवाला था और मास्को काम की खोज में आया था। उसे आशा 
थी कि जहर में जाकर वह इतना कमा छेगा कि उससे अनाज भी खरीद 
लेगा और टैक्स भी भर देगा । 

“छेकिन यहः मुझे कोई काम नहीं मिला,” उस आदमी ने बताया। 
“सिपाहियो ने सारा काम के लिया हैं,* इसलिए मेँ मारा-मारा 
फिर रहा हु और भगवान जानता है कि दो दिन से मेने कुछ नहीं 
खाया है ।” 

उसने यह वात वड़ी कातरता के साथ कही और मुसकराने की चेप्टा 
की। पास ही स्विटेन* वेचनेवाला एक बूडा सिपाही खडा था। मैने उसे 
बुलाया और मेरे कहने पर उसने स्विटेन का एक गिलास भरकर उस 
आदमी को दिया। किसान ने गिलास को लेकर पहले उसपर अपने हाथ 
गरमाएं | कारण, वह उसकी ज़रान्सी भी गरमी व्यर्थ नहीं जाने देना 
चाहता था । 





१. उन दिनो सिपाही बडे सस्ते में काम करने के लिए मिल 
जते थे । 
२. शहद ओर मसाले से बना गरम पेय । 


अनाथालय में ११ 


हाय सेकते-हौ-सेकते उस किसान ने मुझे अपनी जीवन-कथा सुना 
डाली । (इन लोगो की जीवन-कथा--क्-से-लम जिस रूप में ये छोग 
उसे सुनाते हें--अधिकत एक-सी होती है)। उसने वताया--पहले 
मुझे थोडा-सा काम मिला था, लेकिन वह पूरा हो चुका और मेरा 
बटुआ, जिसमें मेरा पासपोर्ट और वचे-खुचे पैसे थे, इसी अनाथारूय 
में चोरी चछा गया, जिसके कारण अब मैं मास्कों से बाहर जानें में 
असमर्थ हू। दिन में में गरम पेय की दुकानों पर ताप लेता हु और 
कभी-कभी छोग मुझे रोटी के जो बचे-खुचे टुकडे दे देते है उन्हे ही 
खाकर रह जाता हु। लेकिन कभी-कभी वे मुझे भगा भी देते है । रात 
मै इसी ल्यापिन अनाथालूय में काट छेता हु, जहा मुन्ने कुछ देना नही 
पडता । अब में केवल इप॒ प्रतीक्षा में ह्‌ कि पुलिसवाले ढूढ़ते हुए 
आवे और पासपोर्ट न होने के कारण मुझे पकडकर जेल में डाल दें और 
बाद में मैं अपने ही जैसे दूसरे आदमियो के साथ पुलिस के पहरे में 
वैदकू घर भेज दिया जाऊ। मेने सुना हूँ कि पुलिस वृहस्पतिवार 
को गदत रूगायगी ।--(स्पष्टत जेल और घर की पैंदल-यात्रा उसे 
स्वगें-जैसी मालूम होती थी) । 

भीड के दो-तीन आदमियो ने उसकी इन बातों का समर्थन किया 
और कहा कि हम भी ऐसी ही मुसीवत में है। उसी समय लम्बी नाक- 
वाला एक दुवला-पतला, नित्रे्ठ नवयुवक, जिसके शरीर पर कथो पर से 
फटी हुई केवल एक कमीज थी और जिसकी टोपी का चदोवा भी लापता 
था, लोगो को ढफ्रेलता-डकाठता भीड में से निकलकर मेरे पास आया। 
वह सर्दी से थर-यर काप रहा था, फिर भी उसने किसान की बातो 
पर घृणापूर्ण हसी हसने की चेष्टा की और मेरी ओर दृष्टि गडाकर 
देखा । शायद उसने यह सोचा हो कि इस प्रकार की चेष्टा मेरी मनो- 
दआ के अनुकूल होगी । 

मैने उसे भी एक गिलास स्विटेन दिलवाया। गिलास केकर उसने 
भी अपने हाथ सेके, किन्तु ज्योही उसने वोलना शुरू किया, एक लम्बा, 
"काला, तोते-जैसी नाकवाला आदमी उसको घवका देकर आगे निकल 
आया | वह छोट को एक कमीज और जाकट पहने हुए था, लेकिन 


१२ हम करें क्या ? 


उसके सिर पर टोपी नहीं थी। उसने भी पीने के लिए स्बिटेन मागा। 
उसके पीछे नशो में चूर, नुकीली डाढीवाला एक हूम्बा वृढा आदमी 
आया । वह ओवरकोट पहने हुए था, जिसमें कमर के पास एक डोरी 
वधी हुई थी और उसके पैरो में चटाई के जूते थे। उसके पीछे एक 
लडका आया जिसका मूह सूजा हुआ था और जिसकी आखे तर थी । 
वह एक भूरी जाकट पहने हुए था। उसके नगे घुटने फटी हुईं ठडी 
पतलन मे से दिखलाई दे रहे थे और सर्दी के मारे एक-दूसरे से टकरा 
रहे थे । वह इतना काप रहा था कि स्विटेन का गिलास उससे सम्हल 
नही सका और सारा-का-सारा स्विटेन उसके ऊपर ही बिख्वर गया। 
दूसरे लोग उसे गालिया देने लगे, कितु वह करण भाव से केवछ मुसकरा 
भर दिया और खडा-खडा कापता रहा । 

उस लडके के बाद चीथड्ड लपेटे, एक भद्दी सूरत का विक्ृत शरीर- 
वाला व्यक्ति आया । उसने अपने नगे पावो में कपडे की पट्टिया लपेट 
रखी थी। फिर तो एक-एक करके कितने ही छोगो ने मुझे आकर घेर 
लिया । इनमें से कोई अफसर-जेसा लगता था तो कोई पादरी-जैसा, 
किसीके नाक ही नहीं थी तो किसीकी सूरत अजीब थी ; लेकित थे 
सब भूखे, सर्दी से पीडित, जिद्दी और दीन-हीन। वे सब स्विटेन को ओर 
झूक पडे और देखते-ही-देखते उसे चट कर गए । तब एक आदमी ने 
मुझसे पैसे मांगे और मेने उसे दे दिये। इसपर दूसरे ने, फिर 
तीसरे ने पैसे मांगे और फिर तो भीड-कौ-भीड मुझपर टूट पडी ओर 
लोग आपस में धक्‍्कम-धक्‍का करने लगे । इतने में बराबर के मकान 
से एक चौकीदार ने डपटकर कहा--- मेरे घर के सामने से हट जाओ।” 
वेचारो ने चुपचाप उसकी आज्ञा का पालन किया और भीड में से कुछ 
लोग स्वयवस्तेवक बनकर मेरी रक्षा करने लगे। वे मुझे उस रेले में से 
निकाल ले जाना चाहते थे; कितु जो भीड अभी तक पटरियों पर खडी 
हुई थी वह भी धक्कम-धक्‍्का करती हुई मेरे चारो ओर जमा हो गई। 
सबके सव छोग मेरी ओर देख-देखकर भीख मागने छगे। उनमें से हरेक 
का चेहरा एक-दूसरे से अधिक करुण, अधिक क्छात और अधिक दीन 
मालूम पडता था। मेरे पास जो-कुछ भी था--अधिक नहीं, यही लगभग 


अनायालय में १३ 


वीस रूवल* के रहे होगें--मेनें सब वाट दिया और भीड के साथ-साथ 
में भी अनाथालय में घूसा । उसकी इमारत बहुत वडी थी और उसमें 
चार हिस्से थे। ऊपर के खड में मर्द रहते थे और नोचे के तल्ले में 
स्त्रिया। पहले में नीचे के हिस्से में गया। एक बडा कमरा था जिसमें 
रेल के तीसरे दर्जे की सीटो के समान ऊपर-नीचे दो पक्तियों में लकडी 
के तख्ते लगे हुए थे । फटे-पुराने कपडे पहने हुए अजीव-अजीब ढग की 
वूढी और जवान स्त्रियों ने आकर अपने-अपने तख्ते पर कब्जा कर 
लिया | कुछ ऊपर चढ गई झौर कुछ नीचे रही। कुछ बूढी स्त्रियों ने 
हाथ जोडकर अनाथालय बनानेवाले के लिए ईश्वर से दुआ मायी। 
दूसरी स्त्रिया हसी-मजाक और गाली-गलौज करने लगी। 

इसके बाद में ऊपर के हिस्से में गया । बहा मर्द अपनी-अपनी 
जगह ले रहे थे । उनमें से एक वह भी था जिसे मेने पैसे दिये थे । 
उसे देखकर एकाएक मुझे वडी लज्जा मालूम हुई । ऐसा छूगा 
मानो मैने कोई अपराध कर दिया है और में वहासे तेजी से वाहर 
निकलकर सीधा अपने घर को ओर चल दिया । कालीन से ढके हुए 
जीने पर चढता हुआ में गलीचे से सुसज्जित बडे कमरे में पहुचा 
और रोवेंवाला ओवरकोट उतारकर पाच व्यजनोवाला भोजन करने 
बैठ गया, जिसे सफेद टाई और सफेद दस्ताने पहने हुए दो वर्दीघारी 
नौकरो ने लाकर मेज पर सजाया था। 

तीस वर्ष पहले मैने एक बार पेरिस में हजारो दर्शको की उप- 
स्थिति में जल्लादो को एक आदमी का सिर काटते देखा था। में जानता 
था कि उस व्यक्ति ने भयकर अपराध किया था। इस प्रकार सार्वजनिक 
रूप से सिर काटने के पक्ष में लिखी गई सारी दलीलो से भी में परिचित 
था। मुझे विदित था कि ऐसा दण्ड जानवूज्ञ कर विशेष अभिप्राय से 
दिया जाता है; कितु जैसे ही उस आदमी का सिर धड से अछकूम होकर 





# अर्थात लगभग ३० रुपए। एक खरूबल में १०० कोपेक होते हे। 
रूस का यह सोने का सिक्का २ शिलिंग, १६ पेंस यानी लूगमग 


डेंहः रुपए के बराबर होता है 


१४ हम करें क्या ? 


नीचे वक्‍स में गिरा कि मेरा दम घुटने छगा और मेरे शर्र/र और हृदय 
ते ही नहीं, बल्कि रोम-रोम ने अनुभव किया कि मृत्युद॒ड के पक्ष में जितनी 
भी वलीले हैँ वे अनगेल और दुष्टतापूर्ण हे और इस ससार के सबसे 
जघन्य अपराध-हत्या-को करने में चाहे कितने ही आदमियो का योग 
क्यो न हो और अपने को वे चाहे कोई भी नाम क्‍यों न दें, हत्या हत्या ही 
है और चूकि उक्त हत्या मेरी आखो के सामने की गई थी और में बिता 
कोई आपत्ति किये उसे चुपचाप खडा-खडा देखता रहा था इपलिए 
में भी उसका समर्थक और भागीदार था। इसी प्रकार जब मेने ल्यापिन 
अनाथालय के बाहर हजारों छोगो की भूख, कपकयी और पतन का 
दुश्य देखा तो मेरे शरीर और हृदय ने ही नही, बल्कि रोम-रोम ने यह 
अनुभव किया कि जब मभेरे-ज॑से सहस्नो व्यक्ति दूस-ठूसकर तरह-तरह 
के व्यजन खाते है और अपने घोडो और घर के फर्श तक को कपडे या 
गलीचे से ढकते हें तब--चाहे ससार की समस्त विद्वदुमण्डली इसका 
कितना ही समर्थन क्यो न करे--इसमे सन्देह नहीं कि मास्को मे इस 
तरह के दसियों हजार कंगालो का होना एक चिरस्थाई अपराध 
हें और में अपनी विलासिता में पडा रहकर इस अपराध को न केवल 
सहन ही कर रहा हूं, बल्कि स्वयं उसमें भाग भी ले रहा ह। मुझे तो 
पहली और अबकी अनुभूति में केवल एक अतर दिखाई देता था। सादवें- 
जनिक्‌ प्राणदडवाले मामले मे में अधिक-से-अधिक इतना कर सकता 
था कि सूली के पास खडे हुए हत्या की तेयारी करनेवाले जल्लादो से 
चीखकर कहता कि तुम गलती कर रहे हो, और यह अच्छी तरह से 
जानते हुए भी कि मेरे किसी कार्य से हत्या रुक नहीं सकती, हर 
सम्भव युक्ति से उसमें बाधा डालने की चेष्टा करता; किंतु भिक्षुको 
के मामले में मेरी कार्य-क्षमता यही तक सीमित नहीं थी कि उन्हें 
स्विटेन पिला देता और जेब के थोडे-से पैसे बाद देता, वल्कि में उन्हें 
अपने शरीर पर का ओवरकोट और अपने घर की सारी चीजें दे सकता 
था। परतु मेने ऐसा नहीं किया। यही कारण हैँ कि मेने उस समय 
अनुभव ,किया, अब भी, करतों हु और सदा करता रहगा कि 
जबतक मेरे पास दो कोठो के होते हुए कोई व्यक्ति बिना कोट के रहेगा 


उन्हें उबारता चाहा श्प 


तवतक में भो इस ससार में निरतर होते रहनेवाले एक पाप का भागी- 
दार बना रहुगा। 


उन्हें उबारना चाहा 


ल्यापिन अनाथालय से छोटकर मेने उसी दित शाम को अपने 
विचार एक मित्र के सामने प्रकट किये। वह शहर के ही रहतेवाले 
थे, इसलिए उन्होने मुझे समझाना शुरू किया कि मेरे जो-उुछ देखा 
है वह शहरों के लिए एक बिलकुल स्वाभाविक बात है और देहात में 
रहने के कारण हो मुझे उसमें अनोखापन दिल्लाई देता है। मेरे मित्र 
ते यह भी कहा कि ऐसी स्थिति तो सदा से रहो है और रहेगी, 
भिक्षावृत्ति सभ्यता का एक अनिवार्य अग है , रत्दन में तो इससे भरी 
दयनीय दबा है, इसलिए इसमे कोई बुराई नहीं है और इससे किसी- 
को असतुष्ट नही होना चाहिए। 

भें अपने मित्र से बहस करने छगा और मेरी बातो में इतनी उम्रता 
तथा उत्तेजना आगई कि पात्र के कमरे से मेरी स्त्री दोड आई और 
पूछते छगी कि क्या वात है। ऐसा मालूम पडता है कि अनजाने में में 
अपने मित्र की ओर दोनों हाथ फैछाए अश्रुप्ठावित कठ से चिल्ला पडा 
था--- कोई भी व्यक्ति इस तरह नहीं रह सकता, नहीं रह सकता, 
नहीं रह सकता ।” इस अनावध्यक उत्तेजना के लिए भेरे मित्रो ने मुझे 
बडा लज्जित किया और कहा कि मे किसी विषय पर श्षात्िपूर्वक बातें 
नहीं करता और अप्रिय ढंग से उम्र हो उठता हु । उन्होंने यह बात 
विशेष रुप से प्रमाणित करने की चेष्टा की कि समाज में ऐसे अमागो 
का होना कोई ऐसी वात नहीं जिसके कारण में आसपासवालो का 
जीवन दूभर बनादू। 

यह सोचकर कि वात हैं तो बिलकुल ठीक, में चुप हो गया, 
परतु मेरे अन्तस्तक मे लगातार यह अनृभूति होती रही कि मेरी बात 
भी ठीक है और मेरा मन श्ञात नहीं हो पाया ) 


श्ड हम करें क्‍या ? 


नीचे वक्‍स में गिरा कि मेरा दम घुटने लगा और मेरे शर्र।र और हृदय 
ने ही नही, बल्कि रोम-रोम ने अनुभव किया कि मृत्युदड के पक्ष में जितनी 
भी दलीलें है वे अनगल और दुष्टतापूर्ण है और इस ससार के सबसे 
जघन्य अपराध-हत्या-को करने में चाहे कितने ही आदमियों का योग 
क्यों न हो और अपने को वे चाहे कोई भी नाम क्यों न दें, हत्या हत्या ही 
है और चूकि उक्त हत्या मेरी आखो के सामने की गई थी और में विना 
कोई आपत्ति किये उसे चुपचाप खडा-खडा देखता रहा था इप्तलिए 
मे भी उसका समर्थक्ष और भागीदार था। इसी प्रकार जब मेने ल्यापिन 
अनाथालय के बाहर हजारों छोगो की भूख, कपकपी और पतन का 
दृश्य देखा तो मेरे शरीर और हृदय ने ही नही, वल्कि रोम-रोम ने यह्‌ 
अनुभव किया कि जब मेरे-जैसे सहस्नो व्यक्ति ठ्स-ठ्सकर तरह-तरह 
के व्यजन खाते हैँ और अपने घोडो और घर के फर्श तक को कपडे या 
गलीचे से ढकते हे तब--चाहे ससार की समस्त विदह्वदुमण्डली इसका 
कितना ही समर्थन क्यो न करे--इसमे सन्‍्देह नहीं कि मास्को में इस 
तरह के दसियों हजार कगालछो का होना एक चिरस्थाई अपराध 
है और में अपनी विलासिता में पडा रहकर इस अपराब को न केवल 
सहन ही कर रहा हू, वल्कि स्वय उसमें भाग भी ले रहा ह्‌। मुझे तो 
पहली और अवकी अनुभूति में केवल एक अतर दिखाई देता था। सावे- 
जनिक्‌ प्राणदडवाले मामले में में अधिक-से-अधिक इतना कर सकता 
था कि सूली के पास खडे हुए हत्या की तैयारी करनेवाले जल्लादो से 
चीखकर कहता कि तुम गलती कर रहे हो, और यह अच्छी तरह से 
जानते हुए भी कि मेरे किसी कार्य से हत्या रुक नहीं सकती, हर 
सम्भव यूक्ति से उसमें बाधा डालने की चेष्टा करता; किंतु भिक्षुको 
के मामले में भेरी कार्य-क्षमता यही तक सीमित नहीं थी कि उन्हें 
स्विटेन पिछा देता और जेब के थोडे-से पैसे वाट देता, वल्कि में उन्हें 
अपने गरीर पर का ओवरकोट और अपने घर की सारी चीजे दे सकता 
| था। परंतु मेने ऐसा नहीं किया। यही कारण है कि मेने उस समय 

अनुभव किया, अब भी, करता हु और सदा करता रहगा कि 
जबतक मेरे पास दो कोटो के होते हुए कोई व्यक्ति बिना कोट के रहेगा 


उल्हूँ उबारता चाहा १५ 


तबतक में भी इस मसमार में निर्तर होते रहतेवाले एक पाप का भागी- 
दार बना झुंगा। 


उन्हें उवारना चाहा 


त्यापिन अनाथालय से हौतकर मेंत्रे उत्ती दिन गा को अपने 
विद्ार एक मित्र के सामने प्रकट किये। वह शहर के ही रहेवारे 
श्रे, इसलिए उ्होवे मुझ्ते समझाना शुद्ध किया कि में) जो-ुछ देखा 
है वह गहरो के लिए एक बिलकुल स्वाभाविक वात है और देहात में 
रहने के कारण हो मुझे उसमें अनोखापन दिलाई देता है। मेरे मित्र 
ने वह भी कहा कि ऐनसी स्थिति तो सदा से रही हैं और रहेगी, 
भिक्षावृत्ति तम्यता का एक अतिवार्य अंग है ; लद्धत में तो इससे भी 
द्यतीय दया है, इसलिए इसमें कोई बुराई नहीं है और इसमे किसी- 
को बसतुप्ट नही होता चाहिए। 

में अपने मित्र से बहस करने लगा और मेरी बातो में इतनी उम्रता 
तबा उत्तेजना आगई कि पान के अमरे से मेरी त्वी दोड आई और 
पूछते छगी कि क्या वात है। ऐवा मालूम पह्ता है कि अनजाने में मे 
अपने मित्र की ओर दोनों हाय फ्ंचाएं अश्रुप्लावित कठ से चिल्ला पड़ा 
धा-- कोई भी व्यक्ति इस तरह नहीं रह सकता, नहीं रह सकता, 
नही रह सकता ।” इस अनावध्यक उत्तेजना के लिए मेरे मित्रों ने मुझे 
बड़ा लज्जित किय और कहा कि में किसी विपय पर शातिपूर्वक बाते 
नहीं करता और अग्रिय ढग से उप्र हो उठता हूं। उत्होने वह बात 
विशेष हुय ते प्रमाणित करने की वेष्ठा की कि समाज में ऐसे अभागों 
का होना कोई ऐमी वात नहीं जिसके कारण में आसपासवाल्ो का 
जीवन दृमर वनाद । 

यह तोचकर कि वात है तो विलकुछ ठीक, में चुप हो गया; 
परंतु मेरे न्तलछ में ठगातार यह अनुभूति होती रही कि मेरी बात 
पी दीक़ है और मेरा मत गाल नहीं हो पाया ! 


4६ हम करें क्या ? 


नगर का जीवन, जो पहले मुझे अजीब और अपरिचित मालूम होता 
था, अब इतना घृणित दिखाई देने रूंगा कि विलासितापूर्ण जीवन के 
जिन सुखो में पहले मुझे आनन्द आता था वे ही मेरे लिए अब यातना 
बन गए । जिस प्रकार का जीवन में विता रहा था उसके लिए अपनी 
आत्मा में थोडा-बहुत औचित्य ढूृढने की में लाख चेष्टा करता; कितु जब 
कभी अपना या किसी दूसरे का सजा हुआ गोल कमरा या मेज पर 
सफाई और सुन्दरता के साय परोसा हुआ भोजन देखता, या जब कभी 
मेरी दृष्टि मोदे-ताजें घोडो और कोचवानों सहित किसी गाडी, या 
दुकान, या थियेटर, या सभा-मडली पर जाती तो क्रोध आए विना 
न रहता । इनके साथ-ही-सताथ मेरी आखो के आगे ल्यापिन अनाथारूय 
के भूखे, ठिठुरते हुए और पददलित अनाथो की आक्ृतिया नाच उठती 
और बरवस मेरे मन मे यह विचार उठता कि इन दोनों का आपस में 
सम्बध है, ये दोनों एक-दूसरे के कारण है । मुझे याद है कि अपने को 
अपराधी मानने की जिस भावना की अनुभूति मेने आरम्भ से ही को 
थी वह मेरे मन में सदा बनी रही, यद्यपि कुछ ही दिनो बाद एक दूसरी 
भावना उसमे आ मिली और उसने पहली अनुभूति को आच्छादित 
कर दिया । 

ल्यापिन अनाथारूय की जो छाप मेरे मन पर पडी थी उसकी चर्चा 
जब कभी में अपने इष्ट-मित्रों और जान-पहचानवालों ये करता तब वे 
भी वैसी ही बातें कहते जसी कि उस मित्र ने कही थी, जिसपर मुझे 
क्रोध आया था। कितु साथ-ही-साथ वे मेरी दयालुता और सहज ही 
प्रभावित होनेवाली प्रवृत्ति की प्रशसा भी करते | कहते कि आप पर 
इस दृश्य का इतना गहरा प्रभाव केवल इसलिए पडा कि आप--लियो 
टॉल्सटॉय-एक बहुत ही दयालु और नेक व्यक्ति है। मेने उनके इस 
निष्कर्ष पर सहर्ष विश्वास कर लिया और इसके पहले कि में इस विषय 
पर पुन विचार करता, लज्जा और पश्चाताप की उस भावना के बदले, 
जो भेरे मन में सबसे पहले उदय हुई थी, में अपनी परोपकारिता की 
प्रवृति पर सतोष अनुभव करने रूगा और मुझमें उसके प्रदर्शन की भी 
“इच्छा जाग उठी । 
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मैने अपने मन में सोचा---दोप बगायद मेरे भोगविलास का नहीं, 
बल्कि जीवन की उन परिस्थितियों का है जो अनिवार्य हूँ । मेने जो 
वुराइ्या देखी हे वे मेरे जीवन में परिवर्तन होने से दूर नही हो सकेंगी। 
अपने जीवन में परिवर्तेन करके तो में अपने और अपने प्रियजनों के . 
हो जीवन को दु खी' बना छूगा और अभागे अनाथो की दद्या सदा के समान 
» हीन-की-हीन बनी रहेगी। इसलिए मेरा यथार्थ कत्तंव्य स्वयं अपने 
जीवन में परिवर्तन करना नही है, जैसा कि मेने पहले सोचा था, वल्कि 
यथाशक्ति उन अभागो की स्थिति सुधारने में सहायता देना हैँ जिनके प्रति 
मेरे मन में सहानुभूति जागृत हुई है । साराण यह कि में एक वडा ही नेक 
और दयालु प्राणी हु और अपने पडोसियो का उपकार करना चाहता हू ।” 

इस विचार के आते ही में परोपकार की एक ऐसी योजना बनाने 
लगा जिसके द्वारा मुझे अपनी सज्जनता का प्रदर्शन करने का अवसर 
मिले हा, इतना अवद्य वबतला दू कि इस योजना को बनाते समय भी 
मेरी अतरात्मा में निरतर यही अनुभूति होती रही कि में जो-कुछ कर 
रहा ह वह ठीक नही है। किन्तु, जैसा कि अक्सर होता है, तर्क और 
कल्पना ने अतरात्मा का गला घोट दिया । 

सयोग की बात है कि उन्ही दिनो मर्दुमशुमारी की तैयारी हो रही 
थी। मैंने सोचा कि जिस परोपकार-कार्य द्वारा में अपनी सज्जनता का 
प्रदर्शन करना चाहता हू, उसे आरम्म करने का यह अच्छा अवसर हूँ। 
में मास्को की अनेक परोपकारी सस्थाओं और सभाओ से परिचित था; 
किन्तु मुझे ऐसा छगता था कि उनके कार्य का सचालन गलरुत रास्ते 
पर हो रहा है और उनकी चेष्टाए मेरे लक्ष्य की अपेक्षा नगण्य हूँ। इस- 
लिए मेने निम्नलिखित योजना तैयार की--अमीरो के हृदय में गहर 
की गरीबी के प्रति सहानुभूति पैदा की जाय, रुपया इकट्ठा किया जाय, 
इस काये में सहायता देने की इच्छा रखनेवालों की सूची तैयार की जाय, 
मर्दुमशुमारी करनेवालों के साथ-साथ अनाथो के सब अड्डो पर जाया 
जाय गौर उनकी गणना करने के अतिरिक्त उनके सम्पर्क में आकर 
उनकी आवश्यकताओं की जाच की जाय, उन्हें धन और काम देकर 
या गावो में वापस पहुचाकर और उनके बच्चों को स्कूलों में व बडे-बूढो 


रे 


१८ हम कर क्‍या ? 


को अनाथाश्रमों में भरती कराकर उनकी सहायता की जाय । इसके 
अतिरिक्त मेंते यह भी सोचा कि इस कार्य में हाथ वंटानेवाले लोगों में 
से कुछ की एक स्थायी समिति बनाई जाय, जो मास्को के भिन्न-भिन्न 
भागों का काम अपने सदस्यों में बांटकर कंगाली और अनाथपन के कीटाण्‌ 
को नष्ट करते की चेष्टा करे, उन्हें अंकुरित होते ही दबा दे और अधिक 
यत्न दरिद्रता के रोग को चिकित्सा करने के बजाय उसे रोकते का 
करे. में तो यहां तक स्वप्न देखने छगा कि मुझे अपने काम में इतनी 
सफलता मिलेगी कि कितीके पूर्ण रूप से अनाथ रहने की तो बात ही 
क्या, नगर में कोई व्यक्ति ऐसा भी नहीं रह जायगा जिसे किसी वस्त 
की कमी हो। यह सोचकर मुझे वड़ा सुख होता कि यह सब मेरे ही 
'कारण होगा और मेरे-जैसे अमीर निर्शच्चित होकर अपने गोल कमरों 
में बैठी, पांच व्यजंतों का भोजन करेंगे, गाड़ियों में बैठकर थिभ्रेटर और 
सभा-सोसायटियों में जायंगे और रास्ते में उन्हें ल्यापित अनाथारुय-जैसे 
दृश्यों को देखकर दुःखी नहीं होना पड़ेगा । 

इस प्रकार की योजना बनाकर मेंने एक लेख लिखा और उसे 
प्रकाशनाथे भेजने से पूर्व में अपने उत परिचितों से मिला जिनसे मुझे 
सहायता मिलने की आशा थी। उस दिस मैं जितने लोगों से मिला 
(विशेष रूप से में अमीरों के ही पास गया) उन सबसे मेने प्राय: वही 
बात कही जो अपने लेख में लिखी थी । मेंने उनसे प्रस्ताव किया 
कि मर्दमशुमारी से लाभ उठाकर मास्कों के कंगालों का परिचय प्राप्त 
किया जाय और रुपये तथा काम से उनकी सहायता कर ऐसा यत्वन किया जाय 
कि मास्को में दरिद्रता रह ही न जाय और फिर हम अमीर छोग शान्त- 
चित्त होकर उन आमोद-प्रमोदों का आनन्द उठाएं जिनकी हमें आदत 
पड़ गई है। इन-बातों को सबने बड़ी गम्भीरता के साथ ध्यानपूर्वक सुना 
और उनकी प्रतिक्रिया सबपर एक समान हुई। मेरी बातों को तात्पर्य 
समझते ही वे विचलित हो उठे और उनके मृख पर लज्जा का भाव 
झलकने' लगा । ऐसा माल्म पड़ता था कि उन्हें लज्जा मुख्यतः मेरे 
'कारण आ रही थी; क्‍योंकि वे सोंचते थे कि में कुछ ऐसी मूर्खतापूर्ण 
बातें कर रहा हूं जो उनकी संमझ में मूखेतापूर्ण होती हुई भी स्पष्ट रूप 


उन्हे उबारना चाहा श्षृ 


से मू्तापूर्ण कही नही जा सकती थी। मूझे तो ऐसा लगा मानो किसी 
वाहरी कारण से वे मेरी इन मूखंतापूर्ण बातों को सहन करने के लिए 
विवश हो गए है । 

उत्तर मिला--हा, हा, यह तो बडा ही अच्च्छा विचार है, 
भला इससे किसे सहानुभूति न होगी ” आपका विचार बहुत ही सुन्दर 
है, मेरे मन में भी ऐसा ही विचार उठा था, केकिन क्‍या कहें, 
यहा के छोग तो इन बातो की ओर से इतने उदासीन हे कि अधिक 
सफलता की आशा नही की जा सकती । हा, जहा तक मेरा सवारू है 
मुझसे जितनी सहायता बन पडेंगी, देने को तैयार हू ।” 

सबने कुछ-न-कुछ ऐसी ही बात कही । वे मुझसे सहमत तो हो 
गए, पर ऐसा प्रतीत होता था कि वे सतुष्ट होकर या स्वेच्छा से ऐसा 
नही कर रहे है वल्कि कोई बाहरी कारण उन्हें मुझसे असहमत होने 
से रोक रहा हैं। इसका एक प्रमाण यह भी था कि जो छोग आर्थिक 
सहायता करने का वचन देते थे वे यह नही बताते थे कि कितना देंगे, जिसके 
फलस्वरूप स्वय मुझे कहना पडता था--ो आशा हैं कि आपसे ३०० 
या २०० या २५ रूबल मिल जायगे ।” इतने पर भी उनमे से एक ने 
भी हाथ के हाथ रुपया नहीं दिया। यह में इसलिए लिख रहा हु कि 
जिस बात में लोगो की रुचि होती है उसके लिए वे साधारणत फौरन 
ही रुपया दे डालते है। उदाहरण के लिए, जब कभी छोग थियेटर जाना 
चाहते है तो अपनी सीट के लिए हाथ-के-हाय पैसा दे देते हैँ । किन्तु 
मेरी योजना के सम्बंध मे जिन लोगो ने रुपया देनें को कहा या सहानु- 
भूति प्रकट की उनमे से एक ने भी तत्काछू रुपया नहीं दिया । वस मेने 
जो रकम कह दी उसे उन्होने चुपचाप स्वीकार भर कर लिया। 

उस दिन शाम को में जिस मित्र के घर सबसे अत में गया वहा 
बहुत-से लोग इकट्ठझे थे। उस घर की मालकिन इंबर कुछ वर्षों से 
परोपकार के काम में लछंगी हुई थी | दरवाजे पर कई गाडिया खडी 
थी और प्रवेश-कक्ष में कीमती वर्र्या पहने कई दरबान बैठे थे। बड़े 
गोल कमरे में दो मेजो के चारो ओर, जिनपर लैम्प जरू रहे थे, बहु- 
मूल्य वस्त्र और जाभूषण पहने कितनी ही विवाहिता तथा अविवाहिता 


२० हम करें क्‍या ? 


स्त्रिया वैठी-बैठी गुडिए बना रही थी। उनके पास ही कितने ही नवयुवक 
भी बैठे थे | गुडिए गरीबों के सहायतार्थ लाटरी द्वारा बेन्नी जाने के 
लिए बनाई जा रही थी । 

गोल कमरे और उसमे एकत्र लोगों को देखकर मेरे हृदय पर बडा 
अप्रिय प्रभाव पडा । यह बताने की आवश्यकता नहीं कि वहा एकत्र 
हुए छोगो की हैसियत लाखो रूबछ की थी और उनके कपडो, गहनो, 
गाडी-घोडो, वर्दियो, दरवानो आदि पर जो खर्च हुआ था अकेले उसका सूद 
ही उनके काये के मूल्य से सैकडोगूना अधिक था। यदि हम इस तथ्य को 
छोड भी दे तब भी, केवल उस एक दिन के आयोजन का खर्च---दस्तानो, 
साफ चादरो, सवारी, मोमवत्ती, चाय, शक्कर, विस्क्रुट आदि पर व्यय 
किया गया धन--ही उन छोगो द्वारा तैयार की जानेवाली चीजों के 
मूल्य से सैकडोगृना अधिक होगा। यह सब देखकर मेने समझ लिया कि 
कम-से-कम यहा तो मुझे अपनी योजना के लिए सहानुभूति की आजा 
करनी नही चाहिए । फिर भी चूकि मे वहा अपना प्रस्ताव रखने की 
नीयत से गया था इसलिए कठिताई अनुभव करते पर भी मेने अपनी 
बात कह ही डाली । 

उपस्थित महिलाओ में से एकने कहा--अधिक भावुक होने के 
कारण में स्वव तो गरीबों के बीच नही जा सकूगी; किन्तु कुछ रुपए 
अवश्य दूगी ।--कितने और कब, यह उन्होने नही बताया। एक दूसरी 
महिला और एक नवयुवक ने कगराछलो के वीच चलकर सेवा करने के 
लिए तत्परता दिखाई; परन्तु मेने उनकी इस कुपा से लाभ नही उठाया। 
जिस व्यक्ति को मेने विशेष रूप से सम्बोधित किया उसने कहा--- 
“साधनों की कमी होने के कारण मेरे लिए कुछ अधिक करना 
सम्भव नही ।“-बात यह थी कि मास्को के सभी धताढ्य व्यक्ति सुपरिचित 
थे और उनसे जितना भी लिया जा सकता था सरकार पहले ही ले 
चुकी थी | इसके लिए उन्हें पद, तमगें और दूसरे सम्मान भी प्राप्त 
हो चुके थे। अत उनसे और दान लेने की एकमात्र युक्ति यही थी कि 
उन्हें सरकार की ओर से नए सम्मान दिलाएं जाते; किन्तु यह कार्य 
जहुत ही कठिन था । 


उन्हे उबारना चाहा श्श्‌ 


उस दिन घर छौटकर जब म॑ बिस्तर पर छेटा तो मेरे मन में 
अपनी योजना के असफल होने की केवछ आशका ही नहीं थी, बल्कि 
मुझे छज्जा भी मारूम हो रही थी और ऐसा छूग रहा था जैसे सारे दिन 
में कोई बहुत ही घृणित और लरूज्जाजनक कार्य करता रहा हू । फिर भी 
मैने चेप्टा बन्द नही की, क्योंकि एक तो कार्य आरम्भ हो चुका था और 
मिथ्या छज्जा की भावना मुझे उसे छोडने नहीं देती थी, दूसरे इस 
कार्य में गे रहने पर भी में अपने जीवन का वही क्रम चलाता रह 
सकता था जिसका कि में अभ्यस्त हो गया था। इसके विपरीत, में खूब 
समझता था कि यदि मेरी योजना सफल न हुईं तो मुझे अपने जीवन का 
पुराना क्रम त्यागकर एक नया क्रम ढुडने के लिए विवश होना पडेगा, 
जिमसे कि में अनजाने मे ही डरा करता था। इसलिए मेते अपनी 
अतरात्मा की आवाज पर विव्वास नहीं किया और जो काम आरम्भ 
कर चुका था उसे जारी रखा। 

मेने अपना छेख छपनें को भेज दिया और उसके प्रूफ की एक प्रति 
नगर-ड्यूमा' * (नगरपालिका) में पडकर सुनाई। उसे पढ़ते समय मुझे 
इतनी वेचेनती मालूम हुई कि बीच में में रुक गया और हरूज्जा के मारे 
मेरो आखो में पाती भर आया। मेने देखा कि वहा जितने छोग उपस्थित 
थे वे भी सब-के-सव वेचन हो रहे थे | छेल्ल समाप्त करने पर जब 
मेने पूछा कि क्‍या मर्दुमशुमारी करनेवाले छोग अपने पदों पर बने 
हहुकर दीनों और सामान्य समाज के बीच मध्यस्थ का काम करनें 
के मेरे प्रस्ताव से सहमत हे तो वहां एक भद्दा सन्नाठा छा गया । 

बाद में सभा के दो सदस्यों ने व्याख्यान दिये जिनसे मेरे प्रस्ताव 
का अटपटापन दूर हो गया। छोगो ने मेरी योजना के प्रति सहानुभूति 
प्रकट की; किन्तु साथ ही मेरे विचार की अव्यावहारिकता का भी सकेत 


&ड्यूमा' वास्तव में उस रूसी ससद को कहते है जो सन्‌ १९०६ 
में स्थापित हुई थी, किन्तु इस शब्द का लोकप्रिय अर्थ हैं 'कौसिल' अर्थात 
सलाहकार-समिति । नगर-सलाहकार-प्मिति को भारत में म्यूनिस- 
पैलिटी अर्थात नगरपालिका कहते है । 


२२ हम करें बया ? 


किया । इससे तत्काल तो छंग़ो को सतोष हुआ; किन्तु जब मेने अपनी 
बात पर फिर जोर देने की इच्छा से वाद में मर्दूमशुमारीवाछों से अलूग- 
अलग पूछा कि क्या आप मरईमशना टी के समय गरीबों की आवश्यकताओं 
की जाच करने और अपने पदों पर बने रहकर अमीर और गरीब के 
बीच मध्यस्थता का काम करो को तैयार हे, तो वे फिर बेचेन हो उठे । 
उनकी मृखाकृति मानो कह रही थी--श्रीमानजी, आपकी खातिर 
हमने एक बार तो आपकी मू र्जतायूर्ण बाते सह ली; लेकिन लगे आप उन्हे 
फिर ओटने ।” उनके मुख पर तो ये ह। भाव थे, किन्तु जिह्वा से उन्होने 
स्वीकृति प्रकट की और उनमे से दो व्यक्तियों नें अलग-अलग किन्तु एक 
ही प्रकार के शब्दों मे, मात्रों उन्होंत पहले से ही सलाह कर ली' हो, 
कहा--- हम तो इस काम को करना अपना कर्तव्य समझते हैँ ।” 

जव मेने मर्रुमभुमारी के लिए नियुक्त किये गए विद्यार्थियों से कहा 
कि मईमशुमारी के साथ-ही-प्षाय परोपकार की वात भी ध्यान में रखती 
चाहिए तो मेरे कहने का उनपर भी वंधा ही प्रभाव पडा जैसा नगर- 
पालिकावालो पर पडा था। मेते देता कि इस विपय पर वात करते समय 
उन्हें मेरी ओर देखने में उसी त्रकार छज्जा की अनुभूति हो रही थी, 
जिस प्रकार किसी सहृदय व्यक्ति को अनर्गेल बातें करते देख उसकी 
ओर देखने में होती है । हे 

पत्र-सम्पादक को लेख देने पर उसपर भी ऐसा ही प्रभाव पडा था 
और मेरे पुत्र, मेरी स्त्री और अधिकाश दूसरे व्यक्तियों ने भी प्राय ऐसी 
ही भावना व्यक्त की । न जाने क्‍यों, सभी छोग मेरा प्रस्ताव सुनते ही 
वेचेन हो उठते थे। फिर भी वे मेरे विचार की प्रशसा करना आवश्यक 
समझते थे और अपनी स्वीकृति प्रकट करने के पण्चात्‌ शीध्र ही मेरी 
योजना की सफऊता के वियय में प्ररेह व्यक्त करते छगते थे। इसके 
अतिरिक्त वे यह भी कहा करते थे कि क्या वताए साहब, समाज के 
प्रति तो सभी छोग (सिवा स्ववं उनके) बड़े उदासीन और उत्साह- 
विहीन हे । 


भारम्निक जांच-पड़ताल श्३ 


मेरी अंतरात्मा फिर भी यही कहती रही कि यें सत्॒ बाते ठीक नहीं 
और इनसे कुछ लछाम नहों होगा । क्च्तु मेरा लेख छटा और मेने मईम- 
शुभारी में काम करना स्वीक्‍ार कर लिया । मेने ही योजना स्ासन्म 


्थ, 


की थी और अब वह मे वरवस कपने साय खींच ले चची। 


धारम्सिक जांच-पड़ताल 


मेरी प्रार्थना के बनुमार मुझे खमोवनीकी वार्ड के एक नुहले 
में मर्दूमझुमारी का काम सौंपा गया। यह मुहल्ला स्मॉल्सलआ बाजार 
के पास प्रोतौखदी गली में नदीवाले नउसस्‍्ते कौर नि्कॉक्‍्दर्क गली केः 


बीच वसा हुआ है । इसी मुहल्ले में वे मच्यन बने हुए हैं जो सानहिक 
रूप से रज्हानोफ़-मवन या रज्हानोफ-दुर्ग के नाम से प्रसिद्ध हैँ । पहले 
ये मकान रज्हानोफ़ नामक एक व्यापरी के थे; किन्तु ऊव जीमिन-परिवार 
के अधिकार में हैँ । में बहुत दिनों से सुनता आया था छि यह भवन 
मभयकरतम दरिद्वता ओर व्यभिचार की गुफा हैं कौर इसीलिए मेने 
प्रबंधको से उबर की ही मर्दमगूमारी का काम माँगा था। 


नगरपालिका से निर्देश मिलने के बाद मर्दुम्भुमारी से कुछ दिन 
पहले में अपने मुहल्ले का निरीक्षण करने गया । जविक्रियों ने मुझे 
जो नक्गा दिया था उत्तकी सहायता से मुझे रक्हानोफ़-मव्न का पता 
व्सानी से कम गया । 


निकॉल्सकी 


में पासवाली निकॉल्सकी यली में घमा। बाई तरफ- जहां गली 


समाप्त होती थी, एक दीहड श्लीहीन भवन था जितल्ग गली की बोर 


कोई रास्ता नहीं था। उसे बाहर में देखकर मेने अनुमान रूगा च्चा 
कि यही रज्हानोंफ़ दुग हू । 

निकॉल्सकी गली के ढलाव पर मझे दस से चौदह वर्ष की अवस्धा 
के कुछ बच्चे मिले। वे जाकद या पतले कोद पहने हुए थे। 


र्‌ड हम करें क्‍या ? 


ढलाव पर और कुछ सडक की बर्फ से ढकी हुई पटरी पर एक पौर में पहिये- 
दार जूता पहने फिसलने का खेल खेल रहे थे। वे सब थे तो फडे-हाल; 
परन्तु शहरी बच्चो की तरह सजग और ढीठ थे। में खडा होकर उन्हें देखने 
लगा । इतने में मोड से फटे-पुराने कपडे पहने एक बुडिया निकली, 
जिसके पीले गाल सूखकर लटक गए थे। वह स्मॉलेस्क बाजार की ओर 
जा रही थी और एक थके हुए घोडे की तरह पग-पग पर हाफ रही 
थी । मेरे पास आकर वह खडी हो गई और जोर-जोर से सास हछेने 
लगी । कोई और जगह होती तो वह बुढिया मुझसे भीख मागे बिना 
न रहती; किन्तु वहा उसने मुझसे केवल बाते की | बर्फ पर खेलते हुए 
लडको की ओर सकेत करके वह बोली--- जरा इनकी ओर देखिए, 
हर वक्‍त ऊथम ही मचाते रहते हैं । अपने बाप की तरह ये भी पक्के 
रज्हानोफी निकलेंगे।” उनम से एक लडके ने, जो ओवरकोट और 
फटी टोपी पहने हुए था, वुढिया की बात सुन ली। वह खडा हो गया 
और चिल्लाकर बोला--“'तू भी तो रज्हानोफ की ही कुतिया है ।” 

“क्या तुम इसी मकान में रहते हो ?”“--मेने लछडके से पूछा। 

“हा, और यह वृढिया भी इसीमे रहती है, इसने एक जूता 
चुराया था---लडका चिल्छाकर बोला और एक पैर आगे बढाकर 
बर्फ पर फिसलछता हुआ चला गया। 

इसपर वृढिया ने गालियो की झडी लगा दी; लेकिन वीच-वीच 
में खासी आ जाने के कारण उसे रुक जाना पडता था। इसी समय 
फठे-पुराने कपडे पहने सफेद बालोवाला एक बूढा हाथ हिलाता हुआ 
बीच गली मे आ निकला। वह ढलाव की ओर उतर रहा था। उसके 
एक हाथ में कुछ रोटिया और कुरकुरे बिस्कुट थे और उसे देखकर 
ऐसा लगता था कि वह अभी-अभी वॉडका* का एक गिलास चढाकर 
आया हूँ । उसने बृढिया को गालिया देते हुए सुन लिया था। उसका 
पक्ष लेता हुआ चिल्लाकर बोला--- ठहरो तो, शैतान के बच्चों 





#& एक तरह की रूसी शराब, जो अधिकत एक प्रकार की घास 
से और कभी-कभी आहू से भी चुआई जाती है। 
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अभी तुम्हारी खबर छेता हु ।” इस प्रकार बच्चों को धमकाकर उसने 
उनके पीछे दौडने का स्वाग रचा और फिर मेरे पास आकर वह 
पटरी पर चढ गया । यही बूढा अगर किसी प्रमुख सडक पर मिलता 
तो लोग उसके बुढापे, उसकी दुर्बलता और उसकी कंग्राली के रूप पर 
आाक्ृष्ट हुए बिना न रहते, कितु यहा वह शाम को काम समाप्त 
कर घर लौटनेवाले एक हसमृुख मजदूर-जैसा लग रहा था । 

म॑ वूढे के पीछे हो लिया। वह नृक्‍कड पर से बाई ओर मुडकर 
प्रोतौखनी गछी में धुसा और उस हरूम्बवे मकान तथा उसके फाठक को 
पार करता हुआ एक सराय के भीतर जाकर अदृश्य हो गया। 

प्रोतौखनी गली की ओर इस मकान के दो फाटक और कई दरवाजे 
थे। इनमें सरायो के अछावा शराव, भोजन आदि कई चीजो की दूकाने 
थी। यही रज्हानोफ का किला था | इसकी इमारत, रहने के कमरे, 
आगन और आदमी सभी गदे, मटियाले और बदबूदार थे। में जितने 
भी आदमियो से मिला उनमें से अधिकाश आधे नगे और फटे चीषडे 
पहने हुए थे। कुछ लोग धीरे-धीरे आ-जा रहे थे और कुछ एक दरवाजे 
से दूसरे दरवाजे में भाग-दौड रहे थे। दो आदमी कुछ फठडे-पुराने टुकडो 
का सौदा कर रहे थे । 

प्रोतौखनी गली और नदीवाले रास्ते से होकर मेने पूरी इमारत 
का चवकर लगाया और लौटते समय में एक दरवाजे पर इक गया। 
#दर जाकर मे यह देखना चाहता था कि वहा क्‍या हो रहा है, किंतु 
ऐसा करते हुए मुझे झिझक मालूम हो रही थी। मे सोच रहा था कि 
अगर कोई पृछ बैठा कि क्या चाहते हो तो क्‍या उत्तर दूगा। फिर भी 
थोडी देर के सकोच के बाद में अदर घुस द्वी गया। वहा पैर रखते 
ही बदवू से नाक सड गई। आगन बेहद गदा था। आगे बढकर जब 
में एक कोने पर मुंडा तो ऊपर बाई ओर छकडी की गैलरी में-- 
पहले छज्जे * के तख्तो पर और फिर जीने की सीढियों पर--लोगो 

६ आगन मकान से घिरा हुआ था और उसमें भीतर की ओर 
चारो ओर लकडी का उज्जा था। 


२६ हम करें क्‍या ? 


के दौड़ने की घभडघडाहट सुनाई दी। सबसे आगे उडें हुए गुलाबी रग 
के कपडे पहने एक दुबली-पतली स्त्री भागी हुई आई। उसकी आस्तीनें 
चढी हुई थी और वह बिना मोजो के ही जूते पहने हुए थी । उसके 
पीछे-पीछे एक मोटे वालोवाला आदमी आया । वह छारू कमीज और 
बहुत ही चौडा पाजामा पहने हुए था, जो लहगे-जेसा छगता था । 
उसके पैरों मे रवड के जूते थे। जीने के नीचे पहुचकर उसने औरत 
को पक्रड लिया और हसकर कहा--- तू मूझसे बचकर नही जा सकती ।” 

“ज़रा इस कर्ज की बात तो सुनो औरत बोली । साफ मालूम 
पडता था कि उस आदमी के पीछे-पीछे भागने से वह मन-ही-मन 
में अहकार का अनुभव करती हुईं इतरा रही थी। इतने में ही उसकी 
दृष्टि मुझपर जो पडी तो आपे से वाहर होकर वोली--क्या चाहते 
हो ?” मुझे बहा किसीसे कोई काम नहीं था, इसलिए में सकपका 
गया और वहां से चछा आया। 

यह घटना स्वय तो कुछ विशेष महत्व की नही थी, कितु वाहर 
सडक पर में जो-कुछ देख चुका था--वह गाली देती हुईं बुढिया, 
वह हंसमुख् बूढ़ा, वे वर्फ पर फिसलते हुए लडके--इन सबका ज्ञान 
प्राप्त होने के वाद सहसा इंस नई घटना ने मेरे सामने मेरे काम का 
एक नया पहलू उपस्थित कर दिया। में चला था अमीरो की सहायता 
से इन गरीबो को लाभ पहुचाने; कितु उस दिन मेचे वहा पहली बार 
अनुभव किया कि जिन अभागों का में उपकार करना चाहता हू 
उनका सारा समय भूख और सरदी को झेलने और रैन-बसेरे की प्रतीक्षा 
में ही व्यतीत नहीं हो जाता, दल्कि उनके पास और कामों के लिए 
भी समय रहता हैं | तन और पेट की चिता करने के बाद इनके 
पास भी दिन के शेष घटे वचते है और इनके सामने भी एक पूरा 
जीवन है जिसके सम्बंध मे मेने पहले कभी विचार नहीं किया था। 
वहा मेने पहली वार अनुभव किया कि इन्हे केवल भोजन और गरण 
को ही आवव्यकता पूरी नहीं करती पडती; बल्कि हमारी ही तरह इन्हें 
भी हर दिन जीवन के चौवीस घटे काटने पडते हे । मेने अनुभव किया 
कि हमारी ही तरह इन्हें भी क्रोध आता होगा, हमारी ही तरह ये भी 
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सुस्त रहते होगे और हमारी ही तरह इन्हे भी साहसी बनने, रज करने 
और खुशिया मनाते की आवश्यवत्ता पडतों होगी। बात कुछ अजीव- 
सी तो है, कितु मे सच कहता हू कि मुझे पहली वार यह ठीक-ठीक 
समझ में आया कि मेने जो काम हाथ में लिया है उसकी पूर्ति 
का एकमात्र मार्ग यह नहीं है कि जिस तरह हजार-दो-हजार 
भेडो को खिला-पिलाकर वाडे में बद कर दिया जाता है उसी 
तरह हजार-दो-हजार नगो-भूखो को भी खाना-कपडा दे दिया जाय, 
बल्कि उसकी पूर्ति के लिए यह नितान्त आवश्यक है कि इन नंगो-मूखो 
की कुछ मलाई भी की जाय । और जब मेरी समझ में यह आया कि 
इनमे प्रत्येक व्यक्ति एक मानय है और मानव की ही तरह उसका 
इतिहास भी है, उसके हृदय में भी मेरे ही समान आशाए और 
आकाक्षाएं तरगित होती हे, वह भी मेरे ही समान प्रलोभनो और 
भूछो का शिकार बनता है, उसके मस्तिष्क में भी मेरे ही समान 
विचार और प्रदन उठते है, साराश यह हैँ कि वह भी मेरे ही समान 
एक मनुष्य हूँ, तब एकाएक मुझे माछूस पडा कि जिस काम का वीडा 
मेने उठाया है वह वडा ही कठिन है और उसे पूरा करने मे में नितात 
असमर्य हु। कितु अब तो काम चल पडा था और में उसमें रूगा 
ही रहा । 


३ भ $ 
दरिद्रों के दुगे में 


मर्दुमशुमारी करनेवाहे विद्याथियों ने निशचिचित तिथि पर अपना 
काम सवेरे से ही आरम्भ कर दिया, जितु में, जो अपने को परोप- 
कारी समझता था, दोपहर से पहले उनके साथ न लग सका। इसका 
कारण यह था कि दस बजे तो मे सोकर उठा, उसके बाद मैने कॉफी 
ली औौर फिर हाजमा ठीक करने के लिए सिगरेट भी । रज्हानोफ- 
अवन के फाटक पर पहुचते-पहुचते १२ बज गए | एक पुलिसवाले ने 


२८ हम करें क्या ? 


मुझे नदीवाली गली की सराय में पहुचा दिया। विद्याथिग्रो ने, उससे 
कह रखा था कि अमर कोई हमें पूछने आए तो उसे सराय में 
पहुंचा देना । 

में सराय के अदर गया | वह अन्धकारपूर्ण, बदबूदार ओर गदी 
थी । ठीक मेरे सामने शराबखाना था । उसमें बाई ओर एक छोटा 
कमरा था, जिसमें मेले मेजपोशो से ढकी हुई मेजें पडी थी । दाहिनी 
ओर खम्भोवाला एक बडा कमरा था । उसमे भी खिडकी के पास 
और दीवारों से मिली हुई वैसी ही मेजे छगी थी । कुछ लोग इधर-- 
उधर बैठे चाय पी रहे थे । इनमें से कुछ ने फडे-पुराने कपडे पहन 
रखे थे और कुछ की पोशाक अच्छी थी। वे मजदूर या छोटे दृकान- 
दार मालूम पडते थे। साथ ही कुछ स्त्रिया भी बेठी चाय पी रही 
थी। सराय बहुत गदी थी; लेकिन यह देखते हो पता चल जाता था 
कि व्यापार अच्छा चल रहा है। सरायवाले की मुद्रा से व्यवहार- 
कृशलता टपक रही थी और बेरे बडी तत्परता और ध्यान से काम 
कर रहे थे । 

मेरे भीतर घुसते ही एक बरा मेरे पास आया। वह मुझे ओवर- 
कोट उतारने में सहायता करने और मेरे आदेजानुसार सामान छाकर 
देने के लिए बिलकुल तेयार था, जिससे साफ-साफ पता चलता था 
कि उस सराय के वरे मुस्तेदी से काम करने के आदी हो चुके है । 
जब मेने पूछा कि मर्दुमशुमारीवाले कहा हे तो जर्मन फैशन के कपडे 
पहने हुए एक नाटे आदमी ने, जो दृकान की एक अलमारी में कुछ 
सजा रहा था, नौकर को आवाज दी। वह सराय का मालिक था । 
उसका नाम ईवान फिदोतिश था और वह काल्‍हूगा का एक किसान था। 
उसने ज़ीमिन के आधे मकान को पट्टे पर लेकर कमरो को किराये- 
दारो को उठा रखा था। उसकी आवाज सुनते ही अठ्ठारह वर्ष का 
एक दुबला-पतला, तोते-जैसी नाकवाला पीछे रग का नौकर दौडा 
हुआ आया । उसके आते ही नाटे आदमी ने कहा-- वान्या, इन 
साहब को मर्दुमशुमारीवालो के पास ले जाओ | वे लोग कुए के 
ऊपरवाले वडे मकान में हैँ, जल्दी जाओ ।” 


दरिद्रो के दुर्ग में २९ 


लडके ने अपना तौलिया उतारकर रख दिया और अपनी सफेद 
“कमीज तथा सफेद पतलून पर ओवरकोट डाट लिया। इसके अछावा 
उसने ऊची वाढ की एक टोपी भी पहन ली और जल्दी-जल्दी पैर 
बढाता हुआ वह मुझे पिछले दरवाजे से ले गया, जो अपने-आप बद 
हो जाता था | वहाके चिकनाई और दुर्गेन्ध से परिपूर्ण रसोईघर 
के दालान में हमें एक वृढी औरत मिली, जो एक चीथडे में लपेटा 
हुआ छोमडी का ग्दबूदार मास बहुत सम्हालकर ले जा रही थी । 
दालान से हम छोग ढाल आगन में उतरे, जो चारोओर से छकडी के 
मकान से घिरा हुआ था। इस मकान की नीचे की मर्जिल ईंट की 
थी। आगन में बहुत ही तेज बदवू थी, जो पाखाने में से आ रही थी । 
जब-जब में उधर से निकला मेने पाखाने के चारो ओर छोगो की 
भीड ही देखी । सच पूछिए तो लोग पाखाने के भीतर जाकर निवृत्त 
नही होते थे । पाखाना तो एक ऐसे स्थान का सकेत मात्र था जिसके 
चारो तरफ बैठकर निपटने का लोगो में प्रया-सी पड गई थी। आगन 
से होकर जाते समय उस ओर बरबस ध्यान खिच जाता था, क्योकि 
उधर से आनेवाली दुर्गन्‍्ध से परिपूर्ण तीखे वातावरण में जाते ही दम 
चुटनें लगता था। 
वान्या अपनी सफेद पतलून को बचाता हुआ मुझे सावधानी के 
साथ कूडे के ढेर के ऊपर से निकालता हुआ एक मकान में के गया। 
आगन और गैलरियो में आने-जानेवाले छोग ₹ककर मुझे देखने लगे। 
स्पष्टत उस हिस्से में साफ-सुथरे कपड़े पहने हुए किसी आदमी का 
आना वहाके लोगो के लिए एक आदचरयें की वात थी । 
लडके ने एक औरत से पूछा--कुछ पता है कि मदुमशुमारी- 
बारे किघर है ?” इसपर कई आदमी एकसाथ बोल उठे। कुछने 
'कहा कि वे कुए पर है और कुछने बताया कि वे वहा थे तो, छेकिन 
अब आगे चले गए हे । एक बूढे आदमी ने वताया कि वे ३० नम्बर 


# जिस तरह की सराय की ऊपर चर्चा की गई है उसके वैरे 
सदा रूसी ढग के सफेद सूती कोट और पतलन पहने रहते हैं । 


३० हम करें वया ? 


के मकान में हे। वह आदमी केवल एक कमीज पहने हुए था और 
पाखाने के पास खड़ा हुआ अपने कपडे ठीक कर रहा था। वान्या 
को उसकी बात सबसे सही मालूम पडी और वह निचली मजिल के 
सायबान में से होकर मुझे ३० नम्बर के मकान की ओर अभेरे में 
ले चला, जहा एक दूसरी ही तरह की दुर्गन्‍न्ध आ रही थी। निचले 
खड पर उतरकर हम दोनो एक अधेरे कच्चे गलियारे में से होकर 
चले । अभी हम उस गलियारे में ही थे कि एकाएक एक दरवाजा 
खुला ओर उसमे से शराब के नशे में झूमता हुआ एक बूडा निकला | 
उसने सिफे कमीज पहन रखी थी और देखने में वह किसान नहीं 
मालूम पडता या। एक धोविन आस्तीने चडाए सावुनभरे हाथो से 
उसे चिल्ला-चिल्लाकर बाहर ढकेल रही थी । मेरे पथप्रदर्शक वान्या 
ने उसे एक ओर हटाकर डाटते हुए कहा--अफसर होकर इस 
तरह उत्पात मचाना ठीक नहीं ।” 

अब हम ३० नम्बर के मकान पर पहुचे। वान्या ने दरवाजे को 
धक्का दिया तो वह तडाक से खुल गया और भीतर से सावन की 
भाष, सडे हुए भोजन तथा तमाखू की बडी तेज गव आई। आगे 
गहन अधकार था। खिडकिया दूसरी ओर थी और इस ओर दाए- 
बाए लछकडी के तख्तो का गलियारा था, जिसमे भिन्न-भिन्न कोणो पर 
छोटे-छोटे दरवाजे लगे हुए थे। ये दरवाजे जिन कमरो में खुलते 
थे वे सफेदी से पुते हुए छकडी के पतले तख्तों से घेरकर बना दिये 
गए थे। बाई ओर के एक अबेरे कमरे में एक औरत नाद में कपड़े 
धो रही थी । दाहिनी ओर के एक छोटे दरवाजे से एक औरत झाक 
रही थी | एक दूसरे खुले द्वार के भीतर घतें वालोवाला एक लाल 
मुह का किसान दिखाई दिया। वह चटाई के जूते पहने दीवार से 
लगे हुए एक तख्ते पर बैठा था । यही तल्ता उसके लिए पलंग का भी 
काम देता था। वह अपने दोनो हाथ घुटनों पर रखे हुए था और पैरो 
को हिलाता हुआ, उदास आखो से चटाई के जूतो को निहार रहा था । 

गलियारे के अत मे एक छोटा-सा दरवाजा था। जिस कमरे में यह 
दरवाजा खुलता था उसीमे मर्दुमशुमारीवाले बेठें काम कर रहे थे। 


दरिद्रों के दुर्ग में ३९ 


यह कमरा ३० नम्बर के मकान की मारुकिन का कमरा था। उसने 
सारा-का-सारा मकान ईवान फिदोतिश से किराए पर ले रखा था और 
उसके कमरो को स्थायी किरायेदारों को या ऐसे लोगो को उठा रखा 
था जो वहा रात को आकर सोते भर »। 

इसी छोटे-से कमरे में, राग के पत्तर से बनी हुई एक मूति के 
नीचे एक, विद्यार्थी मर्दुमशुमारी के कार्ड लिये बैठा था और कमीज 
और जाकट पहने हुए एक किसान से मजिस्ट्रेट की भाति प्रश्न पूछ 
रहा था। किसान गृह-स्वामिनी का मित्र था और उसकी ओर से 
विद्यार्थी के प्रननो का उत्तर दे रहा था । वह बूढी स्त्री भी वही बंठी 
थी ओर दो उत्सुक किरायेदार भी आ डटटठे थे। जब में कमरे में घूसा 
तब वह ठसाठस भरा हुआ था और मे मुश्किल से भिर्चाभचाकर मेज 
के पास तक पहुचा। विद्यार्थी ने मुझे नमस्कार किया और इसके बाद 
वह फिर प्रइन पूछने मे लग गया। में भी अपने उद्देश्य को दुष्टि में 
रखकर वहा के रहनेवाले किराप्ेरारो का अध्ययन करने रूगा और 
वीच-बीच मे उनसे आवश्यक पुछताछ भी करता रहा। 

कितु सयोगवश इस पहले मकान में मुझे एक भी ऐसा व्यक्ति 
नही मिला जिसपर में अपनी परोपकारिता वर॒सा सकता | यो तो अपने 
आलीज्ञान मकान की तुलना में मुझे वह घर दरिद्वतापुर्ण, छोटा और 
गदा प्रतीत हुआ, केकिन उसकी मालकिन शहरी गरीबों की अपेक्षा 
अधिक सम्पन्न थी और गावो की गरीबी की तुलना में तो में यहा तक कह 
सकता हु कि वह शान के साथ रह रही थी । उसके पास परोवाला बिछौना, 
रूई की रजाई, एक समोवर, एक गरमकोट जौर चीनी के बर्तनों से 
भरी एक आलमारी थी। उसका मित्र भी देखने में वेसा ही सुसम्पन्न 
मालूम होता था । उसके पास तो एक घडी और चेन भी थी। 

किरायेदार निस्सदेह निर्धन थे, कितु उनमें से किसीको भी तत्कारू 
सहायता की आवश्यकता नहीं थी। केवल तीन आदमियों ने सहायता 
के लिए प्राथंना की, एक तो नाद में कपडे धोनेवाली स्त्री नें, जिसे 
उसके पति ने छोड दिया था और जिसे अपने बच्चों का पालन-पोषण 
करना पडता था; दूसरे, एक बुढिया विघवा ने जिसने बतलाया कि 


'शे२ हम करे क्‍या 


उसे रोटी-पाती का कोई सहारा नहीं है और तीसरे, चटाई का जूता 
पहने हुए किसान ने जिसने बताया कि उस दिन उसे खाने को अन्न 
का एक दाना भी मयस्सर नहीं हुआ । कितु पूछताछ करने पर पता 
चला कि इनमें से एक को भी सहायता की विशेष आवश्यकता नहीं थी 
और उनकी सहायता करने के लिए यह आवश्यक था कि उनके सम्बंध 
में ठीक से जानकारी प्राप्त कर छी जाय । 

जिस स्त्री का पति छोडकर चला गया था उसके बच्चो को 
जब मेने बाल-आश्रम में भरती करा देने का प्रस्ताव किया तब वह 
किकर्त्तव्य-विमूढ-सी हो गई, उसने कुछ विचार किया और मश्ने 
बहुत-बहुत धन्यवाद भी दिया; कितु यह बात बिलकुल स्पष्ट थी कि 
वह इस प्रकार की सहायता नहीं चाहती थी और रुपए-पैसे की मदद 
ही उसे अधिक प्रिय हो सकती थी। उसकी बडी लडकी कपडे धोने में 
उसका हाथ वढटाया करती थी और छोटी लडकी बच्चे की देखभाल 
किया करती थी। हा, वृुढिया ते अलबत्ता गिडग्रिडाकर अनाथालय में 
भरती किये जाने की प्रार्थना की; परन्तु जब मेने उसके रहने के 
कमरे को देखा तो मूझे पता चला कि वह सर्वथा दरिद्र नहीं है । 
उसके पास सामान से भरा हुआ एक छोटा-सा ट्रक था। इसके अलावा 
उसके पास टीन की टोटीवाली एक चायदानी, दो प्याले और कुछ मिठाई 
के डिब्बे थे जिनमे अब चाय और चीनी रखी थी। वह मोजे और 
दस्ताने बुना करती थी और एक दयालु महिला से उसे कुछ मासिक 
सहायता भी मिलती थी। जहा तक किसान का सवाल था, उसे खाने 
नही बल्कि पीने के लिए कुछ चाहिए था और इसमें सदेह नहीं कि 
उसे जो-कुछ दिया जाता वह कछाल को सदृकची मे ही पहुच जाता। 

इस प्रकार मेने देखा कि उस मकान में एक भी ऐसा व्यक्ति 
नही था जिसे में रुपया देकर सुखी बना सकता था, यद्यपि मेने कल्पना 
की थी कि वहा इस प्रकार के लोगो की बहुलता होगी। मुझे बहाके 
प्रत्येक व्यक्ति की निर्धेनता सदिग्ध मालूम पडी | 

मेने बृढिया, बच्चोवाली स्त्री और किसान का नाम नोट कर लिया 
“और निएचय किया कि विशेष अभागो की सहायता कर लेने के बाद 


तो यह सब भाम था ! ३३ 


जिनकी मुझे उस सकान में मिलने की आझ्षा थी) इनके लिए 
कुछ-त-कुछ अवश्य करना होगा । मेने यह भी निण्चय किया कि जो 
सहायता दी जाय उसका कोई निश्चित क्रम हो; अर्थात्‌ पहले उन 
लोगो को सहायता दी जाय जो सबसे अधिक दुखी है और बाद में 
उन लोगो को जिनके नाम मेने नोट किये थे । 

किन्तु मे जहा-जहा भी गया वहा-वहा मैने ऐसी ही स्थिति देखी। 
सब लोग एक ही प्रकार के थे--ऐसे छोग जिन्हें सहायता देने से 
पहले उनकी स्थिति का अधिक ध्यानपूर्वक अध्ययन करना आवश्यक 
था। मूझे एक भी ऐसा दुखिया नही मिला जिसे केवल आथिक सहायता 
देकर सुखी बनाया जा सकता था। यह स्वीकार करते हुए मुझे लज्जा 
आती है कि उन मकानो में मेने जिस प्रकार के पीडितो को देखने की 
आशा की थी वैसे छोगो को वहा न पाकर मुझे निराशा होने लगी । 
मेने सोचा था कि भञ्में ग्हा बिलकुल ही असाधारण व्यक्ति मिलेंगे; 
कितु सारे मकानों भें चक्कर छगा चुकने के बाद मुझे विश्वास हो गया 
कि वहा के रहनेवालो में कोई विशेपता नही थी, वे भी वैसे ही थे जैसे 
हमारे आसपास के लोग होते है। हमारी ही तरह उनमें भी भछे, बुरे, सुखी 
और दुखी सब तरह के छोग थे--क्रुछ ज्यादा और कुछ कम--और 
जो छोग दुशखी थे वे विलकुल बसे ही दुखी थे जेसे हमारे वीच होते है । 
उनका दुख किन्‍्ही बाहरी परिस्थितियों पर निर्भर नही था; बल्कि वे 
स्वय अपने दुख का कारण थे और उनकी दुर्देशा को रुपयो से दूर 
करना असम्भव था । 


तो यह सब भ्रम था ! 


इन मकानों में झहर की सबसे निम्न श्रेणी के लोग रहते थे, जिनकी 
सख्या भास्कों में शायद एक लाख से कुछ ऊपर होगी । ३० नम्बर के 
मकान में तो इस श्रेणी के सभी तरह के लोग थे--छोटे व्यापारी, 


रे 
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कारीगर, चमार, ब्रुश वनानेवाले, बढ़ई, फर्तीचर बनानेवाले, मोची, 
दर्जी, लहार, गाडीवान, स्वतत्र धधा करनेवाले, दूकान करनेवाली 
औरते, घोविने, पुराने कपडो का धया करनेवाले, छोटे-छोटे महा- 
जन, मजदूर, बिना कोई निश्चित पेशेवाले लोग, भिखारी और वेश्याए। 

ल्यापिन अनाथालय के दरवाजे पर मेने जिन छोगों को देखा था 
उन्हीमें से बहत-से स्त्री-पुछय इस मकान में मौजूद थे; कितु यहा 
वे मजदूरों में घुलमिल गए थे । इसके अतिरिक्त पहले तो मेने उन्हे 
उनकी दीनतम अवस्था में देखा था, जबकि उन्होने अपने पास की 
कौडी-कौडी खाने-पीने में उडा दी थो और सरायो से निकाल दिये 
जाने के कारण वे निशुल्क रात्रि-गृह मे प्रवेश पाने के लिए इस प्रकार 
नगे और ठिदुरते हुए प्रतीक्षा कर रहे थे जिस प्रकार कोई देवता के प्रसाद 
की करता हैँ । उस समय उन्हे इस वात्त की आज्ञा थी कि वे रात्रि- 
गृह से जेल भेज दिये जायगे और फिर पुलिस के पहरे में अपने-अपने 
गांव वापस पहचा दिये जायंगे । इसके विपरीत, यहा मंने देखा कि 
वे बहुत-से मजदूरों के साथ हिलमिल कर रह रहे हूँ और अपनी-अपनी 
कोठरी का किराया देने के लिए उन्होंने किसी-न-किसो तरह 
चार-पाच कोपेक प्राप्त कर लिये हैँ और शायद खाने-पीने के लिए 
उनकी जेब में कुछ रूबवल भी है । 

बात तो कुछ अजीव-सी है, लेकिन में सच कहता हू कि ३० नम्बर 
के लोगो को देखकर मेरे मन में वेर्सी भावना नहीं उठी जैसी ल्यापिन- 
अनाथालय मे उठी थी। इसके विपरीत, पहले चक्कर के बाद ही मुझे 
और मेरे साथ काम करनेवाले विद्याथियों को एक सुख की-सी' 
अनुभूति हुई | सुख की-सी' ही क्यो ” ऐसा कहना तो गलत होगा । 
में समझता हु कि बहुत सुखकर' कहना ज्यादा सही होगा | 

३० नम्बर के मकान में रहनेवालों को देखकर मेरे मन पर जो 
पहली छाप पडी वह यह थी कि उनमें से अधिकाश श्रमजीवी हे 
और उनका स्वभाव बहुत अच्छा है। अधिकतर छोग अपने-अपने काम 
में लगे हुए थे--धोविने अपनी तादों पर, बढ़ई अपनी बेचों पर और 
मोची अपने स्टूलो पर। तग कमरे लछोगो से भरे हुए थे और उनमे 
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हमी-खुशी और फुर्ती के साथ काम हो रहा था। मजदूरों के पास 
पसीने की, मोचियों के पास चमड़े की ओर वढ्डप्रों के पास छकडी 
के छोल की दुर्गन्व आ रही थी। रह-रहकर गाते की आवाज आती 
थी और नगरी बलवान्‌ भूजाए तेजी व कुगलता के साय खटाबट काम 
करती दिखाई देती थी। हम जहा भी गए लोगो ने हमारा प्रसन्नता 
और सहृदयता के साय स्वागत किया | इतना ही नही, हमने देखा 
कि हमारे जानें के कारण जिन लोगो की दैनिक दिनचर्या में बाधा 
पडी उनमें मिथ्याडम्वर या रुखे-सूले उत्तर देने की वह भावना उत्पन्न 
नही हुई जोंकि अधिकाश घतनी परिवारों में मईमणुमारीवालो के आने 
पर हो जाती है । इसके विपरीत, इन लोगों ने हमारे प्रश्नों को कोई 
विजेप महत्व न देते हुए उचित रूप से उत्तर दियें। सच पूछिए तो 
उन्हें यह देखने मे वडा मजा आया कि मर्दुमशुमारी का फार्म किस 
तरह भरा जाता है, किस एक मतृप्य को दो के वरावर और किन 
दो मनृप्यों को एक के बराबर माना जाता हूँ, इत्यादि | 

बहुतों को हमने भोजन करते या चाय पीते पाया और जब हमतें 
रोटी और नमक या चाय और चौनी* कहकर उन्हें नमस्कार 
किया तो प्रायः समीने यही उत्तर दिया---आइये आप भी हमारा 
साय दीजिए”, और कुछने तो खिसककर हमारे बँठतें के लिए जगह 
भी खाली कर दी । हम समझते थे कि यह मकान सिर्फ खानावदोनो 
का डेरा होगा; छेकिन यहा हमें कितने ही ऐसे कमरे मिले जिनमें किराये- 
दार बहुत दिनो से रहते चले आ रहे थे। एक बढई अपने कारीगरो 
के साथ और एक मोची अपने सहकारियो के साथ यहा दस वर्य से 
रह रहा था। मोची की कोठरी वडी गदी थी और वह सामान तथा 
आदमियों से अठी पडी थी, फिर भी वहा जितने छोग काम कर 
रहे थे वे सबके सब खुश थे। उनमे से एक मजदूर से मेत्रें यह सोच- 
कर वातचीत की कि वह अपनी दु्दशा का वखान करेगा और बतला- 


६ रूस में भोजन करते समय ग्रामीणों से ऐसे ही नमस्कार 
करने की प्रथा है । 
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3 6 आओ, 


यगा कि मालिक का कर्जदार होने के कारण उसे कैसी-कंसी मुसीवत)ं 
झेलनी पड रही हे, कितु मेरी बातें उसकी समझ में नहीं आईं और 
उसने अपने स्वामी तथा अपने जीवन दोनो के प्रति सतोष प्रकट किया। 

एक कोठरी में एक बृढा आदमी अपनी बूढी स्त्री के साथ रहता 
था। वे दोनो सेव बेचा करते थे | सामान से भरी रहने पर भी 
उनकी कोठरी गरम और साफ थी। फर्श पर पुआल के वोरे बिछे 
थे, जो वे सेव के थोक व्यापारियों के यहा से लाए थे। कोठरी में 
ट्रक, आलूमारिया, एक समोवर और चीनी के वर्तन थे। एक कोने 
में कितनी ही मूतिया थी जिनके ऊपर दो छोटे-छोटे लैम्प जल रहे 
थे । दीवार पर चादर में लिपटे हुए गरम ओवरकोट लूटक रहे थे। 
बृढिया के चेहरे पर तारे की शक्ल की झुरिया पडी हुई थी। वह 
सहृदय और बातून थी और अपने जात व्यवस्थित जीवन से सत्ुष्ट 
दिखलाई देती थी । 

सराय और इन कोठरियों का मालिक ईवान फिरोतिश सराय से 
उठकर आया और हमारे साथ हो लिया। उसने कितने ही किराये- 
दारो के साथ विनोदपूर्वक वाते की, घनिष्ठता से उनका नाम लेकर 
पुकारा और हमको हरेक का सक्षिप्त जीवन-बृत्तान्त भी सुनाया । 
वे सब साधारण श्रेणी के छोग थे; पर अपने को अभागा न समझ- 
कर दूसरो के समान ही समझते थे और वस्तुत वे थे भी ऐसे ही। 

हम लोग इस बात के लिए तैयार होकर आए थे कि यहां हमें केवल 
डयनीय और घृणित दृश्य दिखाई देंगे, किन्तु आशा के विपरीत कुछ ऐसी 
अच्छी चीजे देखने को मिली जिनके प्रति हमारे मन में अनायास ही आदर 
की भावना जागृत हो गई। भले आदमियो की सख्या यहा इतनी अधिक 
थी कि उनके बीच यहा-वहा जीर्ण-शीर्ण , पतित और काहिल व्यक्तियों के 
रहने पर भी हमारे हृदय पर वहा की स्थिति के सम्बंध में जो छाप 
लग चुकी थी वह मिट नही पाई। 

इन बातो का जितना प्रभाव मुझपर पडा उतना विद्याथियो पर नही। 
बे तो वहा एक ऐसा कार्य करने आए थे जिसका उनकी दृष्टि मे वैज्ञानिक 
मूल्य था, वे तो बस बीच-बीच में योही चलते -फिरते कुछ टीका टिप्पणी 
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कर लेते थे। परंदु एक परोपक्षारी होने के नाते 

दौर पतित व्यक्षियों की सहायता करने आया 

की मुझे बागा थी। लेकिन ऐसे लोगो नी बजाय मझे वहां अषिब्त: गांत, 
. पसन्न, सहृदय बोर अत्यल परिश्रनी लोग ही मिले 

इसका पूरायूरा अनुभव मुझे तव हुआ 

ही दुछ ऐसे दीन-हीन लोग मिले बसों 

था। डित्तु जब-जब मुझे ऐसे लोगों का पता लग तरी-तरी पह भी गालुर 


हआ कि इनकी आवध्यक्ताएं पहले ही पूर्ण की जा चुकी हैं मौर जो 
नहायता में देना चाहता हूं वह रेरे झाने मे पूर्व ही इन्हें प्राण हो चुनी 
हैं। जतते हैं. यह सहायता ब्मिने दो थी? उन्हीं अभायों कौर 
पतितों ने जिनका में उद्धार करने चला था। इतना ही नहीं ! यह सहमता 
उन्हें ज्तिने अच्छे इंग से दी गई थी, उतने अच्छे ढंग से में नहीं दे सकता 


था। 

तहताने की एक कोउरी में एक बढ़ा दाइऋ-ज्वर से पीड़ित ब्कला 
पड़ा था। उत्तका अपना कोई सगा-सम्बदी नहीं था। एक विधवा पड़ोस्दि, 
दो उसी कोदरी के एक दुसरे कोने में रही थी हौर किसके एक छोटीी 
लड़की थी, उस वृद्ध से विलकुल्ल परिचित होती हुई भी उसकी देखऋल 
कर रही थी। वह उसे कपने पास से चाय पिलानी दौर झपने ही पैसे 
पत्ते उनके लिए देवा लाता। एक दूसरे कमरे में एक स्त्री प्रमुतिलज्वर ये 
पीहित थी बौर उनके बच्चे को वेश्यावृत्तिगली एक गहरी सी रेला 
रही थी। चीयड़े को लपेटकर उसने उसके लिए चुतनी तैयार कर ही 
थी बौर दो दिन से वह अपने पेशे पर नहों गई थी। इसी तरह एक दर्जी 
ने, जिसके अपने तीन बच्चे ये एक उनाय लइकी को आशय दे रखा 
था। 

जब रहे वहां के उग्मागें काहिह--जैंसे हाझुन- नकल्नदी 
बेकार चपरानी, मिलारी, गरादी. वेन्याएं कौर बालक । इन्हें तल्ाल 
सहायता देना अत्न्फव था। यह झावस्यक्ष था कि इनके विपय में परी 
पड़ताल की जाय मर फिर इनका स्थिति पर विचार कर इन्हें कान पर 
जगावा जाय। मे ऐसे दीन-ुढियों की तलाम में था जिनकी दुईंदा का 


बयां 





| 
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कारण दरिद्रता हो और जिन्हे हम अपने फालतू धन का कुछ अश देकर 
सहायता पहुचा सके; परन्तु दुर्भाग्यवश--में तो इसे दुर्भाग्य ही समझता 
' था--मुझे वहा एक भी ऐसा आदमी नही मिला। मुझे तो केवल ऐसे दुखिए 
मिले जिनके सम्बंध मे अधिक समय और सावधानी की आवश्यकता थी। 


£ ७9; 
कुलीन कंगाल 


जिन अभागो के नाम मेने नोट किये थे वे मेरी समझ में स्वभावत 
तीन श्रेणियों में बाटे जा सकते थे। पहली श्रेणी उन लोगो की थी जो 
अपनी अच्छी नोकरिया खो बैठे थे और उन्हें फिर से प्राप्त करने की प्रतीक्षा 
में थे। इस श्रेणी मे उच्च और निम्न दोनों वर्गों के लोग थे। दूसरी 
श्रेणी वेश्याओ की थी जिनकी बहुलता थी और तीसरी श्रेणी बच्चो की 
थी। मुझे सबसे अधिक पहली श्रेणी के ही छोग मिले और उनके नाम 
मेने अपनी नोटबुक में लिख ल्यि। इस श्रेणी के लोग बहुत बडी सख्या 
में थ। सरकारी कर्मचारी और सम्भ्ान्त घरानवाले तो विशेष रुप से 
अधिक थे। ईवान फिरोतिश के साय हम जिस-जिस कमरे में गए, 
प्राय सभी जगह उसने हमसे यही कहा--“यहा आपको किराये- 
दासो की सूची स्वयं नही भरनी पडेगी। यहा फलछा आदमी है जो यह काम 
कर सकता हे, बढ़ते कि उसने आज पी न रखी हो ।” 

यह कहने के बाद ईवान फिरोतिश उस आदमी का नाम लेकर पुकारता 
और फिर मकान के किसी अधेरे कोने से अद्धंनग्त अवस्था में और प्राय 
पिये हुए ही कोई ऐसा आदमी निकलता जो पहले या तो धनवान 
था या किसी अच्छे पद का सरकारी कर्मचारी) यदि वह पिये हुए न होता 
तो सहर्ष काम करन को तैयार हो जाता। अपनी महत्ता का अनूभव 
करते हुए वह गव॑पूर्वक सिर हिलाकर स्त्रीकृति की सूचना देता और भौहे 
सिकोडकर बातचीत में विद्धत्तापूर्ण शब्दो का प्रयोग करता । अपने कापते 
हुए गदे हायो में मर्दुमशुमारी के छपे हुए साफ छाल कार्ड को सावधानी 


कुलीन कंगाल ३९ 


से पकडते हुए वह अपने साथ रहनेवालो की ओर गये और ध॒णा की दृष्टि से 
देखता, मानो जो लोग अक्सर उसका अनादर किया करते थे उनपर उसे 
अपनी उच्च शिक्षा के प्रताप से विजय मिल गई हो। यह साफ मालम पडता 
था कि जिस दुनिया में छाछ कार्ड छपते है और जिसमें पहले वह स्वय 
रह चुका था, उसके सम्पर्क में आकर उसे बडी प्रसन्नता हुई हें। जब कभी 
में उससे उसके जीवन के विपय में कोई प्रश्न पूछता तो वह केवरू तत्परता 
नही वल्कि उत्साह के साथ अपनी विपदाओ की कथा सुनाने लूगता, मानों 
वह कथा उसे भजन की तरह कठाग्न हो गई हो । विशेषरूप से वह अपने उप 
पूर्व पद का उल्लेख करता जो वह समझता था कि उसकी शिक्षा-सम्बधी 
योग्यता के कारण उसे ही मिलना चाहिए । 

रज्हानोफ-भवन के कोने-कोने में इसी तरह के लोग वहुत वडी संख्या 
में फैले पडे थे। एक खड तो पूरा-का-पूरा ऐसे ही स्त्री-पुरुषो से भरा हुआ 
था। जव हम वहा पहुचे तो ईवान फिदोतिश ने कहा-- देखिए, यहा 
कुलीन लोग रहते है ।/ वह खड बिलकुल भरा हुआ था और उस 
समय प्राय सभी किरायेदार, जिनकी सल्या लगभग चालीस के थी, अपने- 
अपने कमरे में ही थे। सारे रज्हनोफ भवन में इनसे अधिक पतित और 
दुखी और कोई नही था। वूडों के शरीर पर झुर्रिया पडी हुई थी और 
युवक रूखे तथा पीले दिखाई पढते थे। मेने उनमे से कुछ छोगो से वातचीत 
की। सवकी लगभग एक-सी कहानी थी। अतर केवल विकास-क्रम 
में था, अर्थात किसीकी कहानी बहुत आगे बढ चुकी थी और किसीकी 
अभी आरम्म ही हुई थी । 

ये सब-के-सव या तो कमी स्वयं घनवान थे या इनके वाप, भाई, 
चाचा, ताऊ पर कभी लूकमी की कृपा थी। इसी तरह कभी या तो ये 
स्वय या इनके पिता किसी अच्छे पद पर प्रतिष्ठित थे। बाद में ये किसी 
ईर्ष्यालु व्यक्ति, या अपने ही अदूरद्शितापुर्ण सरल स्वभाव, या किसी 
आकस्मिक घटना के कारण विपत्ति में फस गए और अब सर्वस्व गवा चुकने 
पर इन्हें इस प्रकार अनुपयुकत तथा घृणास्पद वातावरण में शराबियों और 
दुराचारियो के बीच गदे चीथडे पहनकर रहना पड रहा था । इतना 
ही नही, इन्हें वैछ के मास और रोटी से पेट पाकर भिक्षा के लिए भी हाथ 
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फैलाना पडता था। इन लोगो की सारी भावताए, सारी इच्छाए, सारी 
स्मृतिया अतीत में ही निहित थी। वत्तेमान इन्हे अस्वाभाविक, घृणास्पद 
और उपेक्षणीय मालूम होता था। सच पूछिए तो इनका कोई वत्तेमान 
था ही नहीं । इनके पास थी केवल अतीत की स्मृतिया और भविष्य की 
आशाए, जो उनकी समझ में किसी समय भी पूर्ण हो सकती थी और 
जिनकी पृत्ति के लिए बहुत ही कम प्रयास की आवश्यकता थी। किल्तु 
यह अल्प प्रयास भी उनकी क्षमता से वाहर था, इसलिए उतका जीवन 
व्यथ ही नष्ट हो रहा था। इस दुर्दशा मे रहते-रहते किसीको एक, किसीको 
पाच ओर किसीको तीस वर्ष हो गए थे। उनमे से किसी एक की तो धारणा 
यह थी कि उसे बस अच्छी पोशाक भर की कमी है, वह अगर मिल जाय तो 
उसे पहनकर वह एक ऐसे प्रसिद्ध व्यक्ति से मिलने चछा जाय जो उसपर 
कृपा करने के लिए तैयार था। किसी दूसरे को केवल इस बात की आवश्यकता 
प्रतीत होती थी कि उसे पहनने को कपडे मिल जाय और वह अपना थोडा 
बहुत कर्ज उतारकर ओरेल नगर चला जाय। इसी तरह कोई तीसरा केवल 
यह चाहता था कि उसकी गिरवी रखी हुईं चीजे छूट जाय और उसे थोडे 
से रुपए मिल जाय ताकि उनकी सहायता से वह अपना वह्‌ मुकदमा लड़ 
सके जिसमे उसकी जीत निश्चित थी और जिसके बाद उसकी स्थिति फिर 
अच्छी हो सकती थी। सब यही कहते थे कि यदि उन्हें थोडी-सी वाहरी 
सहायता मिल जाय तो वे उस स्थिति को पुन' प्राप्त कर लेगे जिसे वे अपने 
लिए स्वाभाविक और सुखकर समझते थे । 

यदि दानवीरता के मद ने मेरी आखो पर परदा न डाल दिया होता 
तो में इन सावारणत दुर्बल और विलासी किन्तु अच्छे स्वाभाववाले वृद्धो 
और तरुणो के मृखो की ओर थोड़ा-सा देखकर ही समझ जाता कि इनकी 
दुर्देशा बाहरी युक्तियों द्वारा दूर नही की जा सकती और जबतक इनके 
जीवन-सम्बधो विचारों में परिवत्तेन नही किया जायगा तबतक ये किसी 
अवस्था में भी सुखी नही रह सकेगे। साथ-ही-साथ में यह भी समझ जाता 
कि दुर्भाग्य का पहाड विशेष रूप से इन्हीके ऊपर नही टूठा है, वल्कि 
ये भी वैसे ही व्यक्ति हे जैसे हमारे चारो तरफ रहते हे या जैसे हम 
स्वय है । 


कुलीन कगाल डर 


मुझे याद है कि इस प्रकार के दुखियो के संसर्ग में आना मुझे विशेष 
रूप से कप्टकर मालम होता था और अब में समझ गया हू कि ऐसा क्यो होता 
था। शीक्षे की तरह उनके अदर मुझे अपना ही रूप दिखाई देता था। 
यदि मेने स्वयं अपने और अपनी श्रेणी के छोगो के जीवन पर विचार 
किया होता तो मुझे पता चल जाता कि हममें और इनमें कोई तात्विक 
अन्तर नहीं हैं । 

आज यदि मेरे आसपास के लोग रज्हानोफ-भवन मे न रहकर 
अच्छी-से-अच्छी सडको पर बडे-बडे कमरो और मकानों में रहते हे और 
यदि वे साधारण मास-रोटी के बदले स्वादिप्ट भोजन और पान करते हूं 
तो इसका यह अर्थ नही कि वे अभागे नही हे। वे छोग भी अपनी स्थिति 
से असतुष्ट हे, वे लोग भी अतीत के लिए आसू बहाते है और सुन्दर 
भविष्य का सपना देखते है। अपने लिए वे भी वैसे ही उत्तमतर पद चाहते 
है जैसे रज्हानोफ-मवन के निवासी चाहते हे, अथात वे भी ऐसा ही 
पद चाहते हैं जिसपर रहकर उन्हें स्वय तो कम काम करना पडें और 
दूसरों से वे अपने छिए अधिक काम करा सके। भेद केवल मात्रा का है। 

यदि मेने गम्भीरतापूर्वक विचार किया होता तो यह बात मेरी समझ 
में उसी समय आ गई होती, किन्तु ऐसा करने के वजाय मेने उन दुखियों 
से केवल प्रइन पूछे और उनके नाम नोट कर लिये, ताकि उनकी स्थिति 
और आवश्यकताओं का पूरा पता छगाकर बाद में में उनकी सहायता 
कर सकू। उस समय यह वात मेरी समझ में नही आई कि ऐसे छोगो की 
सहायता केवल उनके जीवन-सम्बधी दृष्टिकोण में परिवर्तत करके ही की 
जा सकती है और किसी दूसरे के जीवन-सम्बधी दृष्टिकोण को बदलने के 
लिए यह आवद्यक है कि स्वय हमारे जीवन का दृष्टिकोण उनकी अपेक्षा 
ऊचा हो और उसी दृष्टिकोण के अनुसार हम जीवन-निर्वाह भी करे | 
किन्तु मेने देखा कि जिस दृष्टिकोण को सामने रखकर में जीवन-यापन कर 
रहा था, स्वय उसमें हो परिवर्तन की आवश्यकता थी और उसे बदलने 
के बाद ही इूसरो को उनके दुर्भाग्य से मुक्त किया जा सकता था। 

यदि में लछाक्षणिक भाषा का प्रयोग करूं तो कह सकता हू कि 
उस समय मुझे यह पता नही चला कि जिन अभागों को मेने देखा था 


४२ हम करें क्‍या ? 


उनके दुःख का कारण यह नही है कि उन्हें पौष्टिक भोजन नही मिलता , 
बल्कि यह कि उनकी पाचन-शक्ति में विकार उत्पन्न हो गया है और 
वे जिस भोजन की माग कर रहे हे वह पुष्टिकर नही, वल्कि केवल 
भूख को उत्तेजित करनेवाला है। मेरी समझ में यह बात नही आई 
'कि उनको भोजन कौ नहीं, बल्कि पाचन-विकार को दूर करनेवाली 
ओषधि की आवश्यकता है। वेसे तो यह बात आगे आयगी, फिर भी 
यहा इतना तो बता ही द्‌ कि मेने जितने भी लोगो के नाम लिखे थे 
उनमे से एककी भी मेने वास्तविक सहायता नहीं की, हालाकि उन 
लोगो ने जो-कुछ मागा--और जिसके मिल जाने से ऐसा लगता था 
"कि वे स्वय अपने पैरो पर खडे हो जायगे---वह उनमे से कुछको मिल 
गया। इनमें से तीन को में विशेष रूप से अच्छी तरह जानता हू । 
बार-बार सहायता देने पर भी इन तीनो की आज वही दशा है जो 
'तीन वर्ष पहले थी | 


है ८ ९ 
बेचारी वेश्याएं 


अभागो की दूसरी श्रेणी में वेश्याए थी। मुझे आशा थी कि बाद 
में में इनकी भी सहायता कर सक्‌गा। रज्हानोफ-भवन में इनकी 
"भरमार थी और ये हर तरह की थी--थुवावस्था में ही प्रौढा-सी दिखाई 
देनेवाली लडकियों से लेकर उन भयकर कुरूपा बुढियो तक जिनमें 
मनुष्य होने का कोई लक्षण ही शेष नहीं रह गया था। पहले इनकी ओर 
मेने ध्यान नहीं दिया था, कितु निम्नलिखित घटना ने मेरे हृदय में 
यह आशा उत्पन्न कर दी कि कदाचित्‌ में इनकी कुछ सहायता कर सक्‌। 

यह घटना रज्हानोफ-भवन का चक्कर छगाते समय घटी । उस 
समय तक हम अपने काम की एक नियमित योजना बना चुके थे । 

हर नए मकान में घुसते ही हम पहले उसके मालिक के बारे में 
पूछते थे। इसके बाद हममें से एक आदमी लिखने के लिए ,जंगह 
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साफ कर बैठ जाता था और दूसरा आदमी मकान के एक कोने से 
दूसरे कोने तक जाकर प्रत्येक व्यक्ति से अलग-अछग प्रइन पूछता था 
और फिर आकर सारी वातें लेखक को बता देता था। 

इस तरह काम करते हुए जब हम सबसे नीचे के खड के एक 
कमरे में पहुचे तव एक विद्यार्थी मालिक का पता छूगाने चला गया 
और में उस कमरे के रहनेवालो से बातचीत करने कूगा। वहा रहने 
की व्यवस्था इस प्रकार की गई थी--उस चौदह वर्गेफुट चौकोर कमरे 
के वीचोवीच एक ईंट की अगीठी बनी हुई थी। इस अग्रीठी के पास 
से चार परदे एक सितारे के रूप में लिचे हुए थे, जिनसे कमरे के चार 
अलग-अलग खड बन गए थे । पहले खड में से रास्ता था। उसमें चार 
खाटें पडी थी और वहा एक बूढा एक औरत के साथ बैठा था| वहा 
से एक लम्बा-सा खड सीधा चला गया था, जिसमे मकान-मालिक रहता 
था। यह मकान-मालिक एक नवयुवक था, जिसका रग बहुत पीला 
पड गया था और जिसने एक सम्झ्रात पुरुष की भाति भूरे रग का 
कोट पहन रखा था। पहले खड की बाई ओर एक और खड था, जिसमे 
एक आदमी सोया हुआ था (ज्ञायद वह पिये हुए था) । उसके पास 
ही एक औरत वैठी हुई थी, जिसकी गुलाबी रग की व्लाउज़ आगे से 
डीछी और पीछे से कसी हुई थी। चौथा खड परदे के पीछे था और 
उसका रास्ता मकान-मालिक के खड से होकर था । 

विद्यार्थी मकान-मालिक के खड में चछा गया और में पहले में 
झरुककर बूढे आदमी ओर स्त्री से बातें करने लगा। वृढ़ा पहले छपाई 
का काम करता था; छकेकिन अब उसके पास पेट पालने का कोई 
साधन नही रह गया था । स्त्री किसी वावर्ची की पत्ती थी । 

तीसरे खड में जाकर मैने ब्लाउज पहने हुए औरत से सोनेवाले 
आदमी के वारे में पूछा। उसने बतलाया कि यह एक आगतुक है। 
इसपर मैने उससे सवाल किया--तुम कौन हो ?” 

“में मास्को की रहनेवाली एक किसान स्त्री हु,” उत्तर 
मिछा । 

“तुम्हारा पेशा क्या है ?” मेने फिर पूछा । 


डड हम करें क्या ? 


इसपर वह हस दी और बोली नहीं। यह सोचकर कि शायद 
वह मेरा सवाल समझी नही, मेने फिर प्रश्न किया-- तुम्हारा गुजारा 
किस तरह होता है ? ” 

“में सराय में बैठती हु,” वह बोली । 

में उसकी बात नही समझा और बोला-- तुम्हारी रोटी का क्या 
सहारा है ?” पु 

वह फिर कोई उत्तर दिये बिना ही हँस दी । चौथे खड से भी, 
जहा हम अभी तक नहीं गए थे, औरतों के हसने की आवाज आई। 

मकान-मालिक अपनी कोठरी से बाहर आकर हमारे पास खडा 
हो गया। स्पष्टत. उसने मेरे प्रश्न और स्त्री के उत्तर सुन लिये थे। 
उसने स्त्री की ओर घूरकर देखा और फिर मुझे सम्बोधित करते हुए 
कहा--“यह वेश्या है ।” साफ मालूम पडता था कि मन-ही-मन उसे 
इस बात की खुशी हो रही थी कि वह सरकारी कमंचारियो द्वारा 
प्रयोग में छाए जानेवाले वेश्या' शब्द को जानता हैं और उसका ठीक 
से उच्चारण भी कर सकता है । इस वात को कहते-कहते उसके होठो 
पर अभिमानपूर्ण सतोष की एक अदुश्य-सी मुसकान खेल गई । इसके बाद 
वह उस स्त्री की ओर घूमा और जंसे ही उसने उससे बोलना आरम्भ 
किया उसके सारे मुख की मुद्रा बदल गईं। एक विचित्र घृणासूचक 
स्वर में--जैसे कोई कुत्ते को दुतकारता है--वह उस स्त्री की ओर 
बिना देखे ही जल्दी-जल्दी बोला--“सराय में वंठती हु ! अरी, अगर 
सराय में बठती है तो साफ-साफ कहती क्‍यों नही कि वेश्या है ?” 
उसने इस शब्द का एक बार फिर प्रयोग किया और मुझसे कहा-- 
“देखिए न, इसे यही पता नहीं कि अपने को क्‍या कहे ।” 

उसकी बातचीत के ढग पर मुझे बडा क्रोध आया और में 
बोला--“'इसे छज्जित करने का हमें कोई अधिकार नहीं। अगर 
हम सब सदाचार के साथ जीवन बितावें तो कोई वेश्या हो ही 
नही रछी 

“हां, इसका यही उपाय है ---मकान-मालिक ने कृत्रिम हसी हसते 
हुए कहा । 


बेचारों येब्याएं डप्‌ 


हमारा काम इन्हें विच्क्षारना नहीं, वल्कि इनपर दवा करना 
| इसमें इनका क्या अपराब ?” 
मुझे बाद नहीं कि उस समय मैंने क्या-क्या कह डाला; किन्तु 
इनना जानता हूं कि स्थ्रियों से भरे हुए उस मकान के नववुव॒क मालिक 
प्रति, उन स्त्रियों को वेब्या कहकर घुणासूचरक स्वर में बातचीत 
के कारण, मेरे मन में विद्रोह की आग मइक उठी और 
उन स्त्रियों के लिए मुझें ठडी ग्लानि हुई | अपनी यह भावना मेने वही 
व्यक्त भी कर दी और अमी मेरी वात पूरी मी नहीं हो पाई थी 
कि जिस खंड से पहले हमी की जावाज आाई थी वहां चारपाई का 
काम देंनेंवाले तल्तों की चरचराहट सुनाई दी और परदे के ऊपर 
(जों छत तक ऊंचा नहीं था ) चमकते हुए छाछू चेहरेवाली 
एक स्त्री के विखरे हुए घुंधराले वाल और यूजी हुई छोटी-छोटी आंखें 
दिखाई दीं। उसके क्षण भर बाद ही एक दूसरी और फिर तीसरी स्त्री 
का सिर दिखाई पडा। साफ मालूम पड़ता था कि तीनों जनी अपनी 
चारपाइ्यों पर खडी हो गई है और गर्दन उचकाए चुपचाप सांस रोक- 
कर हमारी ओर ध्यानपूर्वक देख रही हे । 
कुछ देर के लिए भद्दा सक्ाठा छाया रहा। विद्याथी, जो अवतक 
मुसकरा रहा था, अम्भीर हो गया। मकान-मालिक ने रूज्जित होकर 
आंचें नीची कर ली और बौरतें सात खीचे मेरा मुंह ताकती रही। मुझे 
अपने तई उनसे मी अधिक लज्जा मालूम हुई। मेने यह रत्ती मर भी आजा 
नहीं की थी कि मेरी सावारण-सी बात का उनपर इतना प्रभाव पडेंगा। 
तो ऐसा ही हुआ जैसे कसी देवात्मा के स्पर्ण से व्मणान में विखरी 
हुई हड्डियों में चेंतता आ गई हो जौर वे हिलनें-इुलने रुगी हो। मेरे 
गंहू से तो ऐसे ही संयोगव्य प्रेम और सहानुभूति का एक बब्द निकरू 
गया था क्तु उनपर उसका ऐसा प्रभाव पड़ा मानों उनके मृत शरीर 
पुरर्जीवित होने के लिए उसी अब्द की प्रतीक्षा कर रहे थें। वे भेरी 
ओर उत्कंठाभरे नेत्रों से देख रही थीं और इस सोच में थीं कि आगे 
क्या होगा ! ऐसा लगता था जैसे वे इस प्रतीक्षा में हो कि में वे बन्द 
कहूं और वे काम करूं जिनसे मरी हुई हड्डियां फिर से एक-दूसरे से 
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४६ हम करें क्‍या ? 


जुड जाय उनपर मास चढ आय और वे पुन जीवित हो उठें। परतु 
मेने अनुभव किया कि जो वात में आरम्भ कर चुका था उसे 
आगे बढाने के लिए मेरे पास न कोई शब्द था न कोई काम । मेरी 
अतरात्मा ने कहा कि मेंने झूठ बोला है, मे स्वय इन्ही लोगो के समान 
हु और मेरे पास कुछ और कहने को नहीं है। अतः में कार्डो पर 
वहा रहनेवालों के नाम और उनके पेशे लिखने लगा। 

इस घटना ने मुझसे एक और नई गलती कराई। में यह मात 
बठा कि इन अभागों की भी सहायता करना सम्भव हूँ । 
आत्म-क्षाति के कारण उस समय मुझे ऐसा छगा कि यह कार्य बडी 
सरलता के साथ सम्पन्न हो जायगा। मेने मन-ही-मन में कहा--हम 
इन स्त्रियों के भी नाम लिख के और बाद मे जब सबके नाभ लिखे 
जा चुके तव हम इनकी ओर ध्यान दे ।” उस समय मेने यह नही 
सोचा कि 'हम' शब्द से मेरा क्या मतरूव है और उसमे कोन-कौन 
शामिल हे । मेने सोचा कि हम--वे ही हम, जो कई पीढियो से इन 
स्त्रियों को कुमार्ग पर ढकेलते आए हैँ और अब भी ढकेल रहे हे--एक 
दिन अचानक इस भूल को सुधारने का बीडा उठा सकेगे, कितु यदि 
उस समय मेने केवल उस बातचीत को याद भर कर ली होती जो मेने 
बीमार स्त्री के बच्चे को खेलानेवाली वेश्या से की थी तो मेरी समझ 
मे आ जाता कि इस काम को हाथ में छेना कितना मूखंतापूर्ण था ! 

उस वेश्या को बच्चा खेलाते देखकर हम समझते थे कि बच्चा 
उसीका है। हमारे यह पूछने पर कि तुम कौन हो उसने सहज भाव से 
बता दिया--में एक कुलटा हूं ।” उसने वेश्या' शब्द नहीं कहा। इस 
भयकर हदब्द का प्रयोग तो केवल उस मकान-भालिक ने किया था | 

यह मानकर कि यह वेश्या बच्चेवाली है, मेरे मन में उसे पंक से 
निकालने का विचार आया और मेने उससे पूछा-- 

“क्या यह बच्चा तुम्हारा है ? 

“नही, यह इस औरत का है ।” 

“तो फिर तुम इसे क्यो खेला रही हो ?” 

“उसने मुझसे कहा है। वह मर रही है ।” 


बेचारी वेशयाएं ड्७ 


अपनी मान्यता के अशुद्ध सिद्ध होने पर भी में उस स्त्री से उसी 
दृष्टिकोण से वात करता रहा। मैने उससे पुछा---'तु कौन है और इस 
स्थिति में कैसे फस गई ?” उसने सहज भाव से सहप॑ अपनी सारी कहानी 
कह सुनाई। उसका जन्म मास्को में हुआ था और वह एक फंक्टरी के 
मजदूर की छडकी थी। जब उसके मा-बाप उसको अनाथ छोडकर 
मर गए तो उसकी चाची ने ( जिसका अब देहात हो गया था ) 
उसे पाला-पोसा । अपनी इसी चाची के पास रहते हुए उसने सरायो में 
जाना शुरू किया जब मेने उससे पूछा कि क्या तुम अपना यह जीवन 
बदलना पसद करोगी तो स्पष्टत उसे मेरे इस प्रदत में दिकूचस्पी तक 
नही हुईं। एक सर्वथा असम्भव प्रस्ताव भला किसीको कैसे आकर्पित 
कर सकता था ? उसने मुह बनाकर कहा---'छेकिन इस पीले टिकट- 
वाली * को रखेगा कौन ?” 

“श्रान छो कि हम तुम्हे कही रसोई बनाने का काम दिलवा दे”, 
मेने प्रस्ताव किया। यह विचार मेरे मन में इसलिए उठा कि रसोई- 
दारिनो की तरह वह भी सन-जैसे वालोवाली एक तकडी औरत थी 
और उसके गोछ-मटोल चेहरे पर सहृदयता झलकती थी । मेरी बात 
उसे पसंद नही आई और वह वोली---रसोई बनाने का काम ! छेकिन 
में रोटी सेंकना तो जानती ही नहीं।” यह कहकर वह हसने छगी । 
उसकी दलील तो यही थी कि वह रसोईदारिन बन नही सकती, किन्तु 
में उसकी मुखाकृति को देखकर समझ गया कि वह रसोईदारिन वनना 
चाहती नही और इस काम ओर पेशे को घृणा की दृष्टि से देखती है । 

यह स्त्री, जिसने वाइविल में उल्लिखित विववा की भाति अपने 
बीमार पडोसी की सेवा में अपना सर्वेस्व छूगा दिया था, अपने पेशेवाली 
अन्य स्त्रियों की भाति मेहनत-मजदूरी के काम को हीन और घृणित 
समझती थी। उसका तो छालन-पालन ही इस ढंग से हुआ था कि उसे 
अपने जीवन में भेहनत-मजदूरी न करनी पडे और उसका यह जीवन 


# रूस में वेश्याओ की रजिस्ट्री करके उन्हे पीछा टिकट दिया 
जाता था । 


४८ हम करें क्‍या २ 


उसके पासवालो की दृष्टि में बिलकुल स्वाभाविक था । बस्तुत- यही 
उसका दुर्भाग्य था और इसी दुर्भाग्य के कारण उसकी यह दुर्देशा हुई 
थी और अब भी वह उसीमें पडी हुई थी। इसीके कारण वह सरायो 
मे बैठी और अब हममे ऐसा कौन पुरुष या स्त्री है जो उसके जीवन- 
सम्बधी इस मिथ्या दृष्टिकोण को बदल सके ? हममे ऐसे लोग है ही 
कहा जिन्हें इस बात का पक्‍का विश्वास हो कि आलस्यपूर्ण जीवन 
की अपेक्षा परिश्रमी जीवन सदा ही सम्मानीय है, जो अपने इस 
विश्वास के अनुसार ही जीवन-यापन करते हो और जो इसी कसौटी 
पर दूसरो का आदर तथा मूल्याकन करते हो ? यदि मेने इस प्रइन पर 
विचार किया होता तो मेरी समझ में आ गया होता कि न तो में और 
न मेरी जान-पहचानवाला कोई दूसरा आदमी ही इस रोग को दूर 
करने मे समर्थ है। 

मुझे झह बात समझ लेनी चाहिए थी कि परदे के ऊपर से झाकने- 
वाली वे आइचर्यचकित और ध्यानावस्थित आखे अपने लिए सहानुभूति 
के शब्द सुनकर केवल विस्मय व्यक्त कर रही थी और निश्चय ही 
उनमें व्यभिचारपूर्ण जीवन से मुक्त किये जाने की आशा की झलक 
नहीं थी। सच पूछिए तो ऐसी स्त्रियो को अपने जीवन की व्यभि- 
चारिता दिखाई ही नही देती । वे जानती हे कि लोग उनसे घृणा करते 
है और उन्हें गालिया देते हे, किन्तु वे यह नहीं समझ सकती कि क्यो ? 
वे वचपन से ही अपनो-जैसी स्त्रियों के बीच रहती आई है और अच्छी 
तरह से जानती हूँ कि ऐसी स्त्रिया सदा से समाज में रहती आई हे 
तथा अब भी है और वे समाज के लिए इतनी आवश्यक मानी जाती 
है कि उनकी उचित व्यवस्था के लिए सरकारी कर्मचारी नियुक्त किये 
जाते है ।* वे यह भी जानती हे कि उन्हें पुरुषो को वश में करने की शक्ति 
प्राप्त है और अन्य स्त्रियों की अपेक्षा वे उनपर अधिक प्रभाव डाल 
सकती हे । वे देखती है कि यद्यपि उनका सदा तिरस्कार किया जाता 


# रूस में वेश्याओ को लाइसेंस लेना पडता है और उनकी नियमित 
रूप से जाच तथा डाक्टरी परीक्षा हुआ करती है। 


बेचारी वेबयाएं ४९ 


हैं तथापि स्त्री और पुरुष दोनो ही तथा स्वयं सरकार तक समाज में 
उनके स्थान को स्वीकार करती है। इसलिए वे इतना तक नही समझ 
पाती कि आखिर पब्चात्ताप करें तो किस वात के लिए और सुवार करें 
तो किस दिशा में । 

एक दिन इन सकानो का चक्कर छूगाते समय एक विद्यार्थी ने मूझे 
बतलाया कि एक कमरे में एक औरत रहती है जो अपनी तेरह वर्ष 
की लडकी से व्यभिचार कराती है। उस रूडकी का उद्धार करने की 
इच्छा से में जानवूझ्कर उसके यहा गया। मा-बेटी दोनो वडी ही निर्धन 
अवस्था में रहती थी। मा चालीस वर्ष की, ठिगनी और काले रग की थी। 
वह कुरूप ही नही वल्कि देखने में वडी वीभत्स थी। लडकी भी 
कम कुरूप नही थी। उनके जीवनक्रम के सम्बंध में मेने घुमा-फिराकर 
कितने भी प्रइन किए; कितु लडकी की मा ने उन सबका वडे ही सक्षेप 
में और सौहादंरहित अविश्वास के साथ उत्तर दिया, जिससे साफ माछूम 
पडता था कि वह मुझे अपना शत्रु समझती है । बेटी ने तो अपनी मा 
की ओर देखे बिना मेरे किसी प्रइन का उत्तर ही नही दिया । स्पप्टतः 
वह मा पर पूर्ण विश्वास करती थी। 

उन्हे देखकर मेरे मन मे करुणा नहीं, घृणा उत्पन्न हुईं। 
फिर भी, मेने निश्चय किया कि लडकी का उद्धार करना आवश्यक है 
और इसके लिए मुझे ऐसी महिलामों से बातचीत करनी चाहिए जिन्हें 
इस प्रकार की अभागिनों के प्रति सहानुभूति हो और फिर इन 
महिलाओ को उस लडकी की मा के पस भेजना चाहिए। 

यदि मेने उस लडकी की भा के बीते हुए लम्बे जीवन पर विचार 
किया होता; यदि मैनें यह सोचा होता कि उसने किस प्रकार दयनीय 
स्थिति मे रहते हुए भी दूसरो से छेजमात्र सहायता पाये बिना ही और 
भारी-भारी त्याग करके अपनी रूडकी को जन्म दिया तथा पाछा-पोसा; 
साथ-ही-साथ यदि मेने यह भी विचार किया होता कि किस प्रकार 
उसके मस्तिष्क मे जीवन-सम्बधी एक विशेष घारणा ने जड जमा ही 
है, तो मेरी समझ में आ गया होता कि मा के उस व्यवहार में कोई 
बात बुरी अथवा अनैतिक नही थी। उसने अपनी लडकी के छिए जो 
है 
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अच्छे-से-अच्छा समझा था, शक्तिभर किया था और अब भी कर रही 
थी। ऐसी दवा मे यह तो सम्भव था कि उत्तकी लड़को को वात 
उससे अलग कर दिया जाय; कितु उसे यह विव्वास दिलाना सर्वेधा 
असम्भव था कि लड़की का धर्म बेचकर वह कोई गलती कर रही है। 
लड़की का उद्धार करने के लिए यह आवशच्यक था कि उससे बहुत 
पहले उसकी मा का उद्धार किया गया होता , उसे समाज द्वारा स्वीकृत 
उस जीवन-सिद्धान्त से छुटकारा दिलाया गया होता जिसके अनुसार स्त्री- 
जाति को अनुमति दी गई है कि वह जविवाहित रहकर अर्थात विना 
संतान उत्पन्न किये और विना ही कोई काम किये केवल वियय-वासना 
की तृप्ति का-साधव बनी रहे। यदि मेने ध्यानपूर्वके विचार किया 
होता तो मेरी समझ में आ जाता कि जिन महिलाओ को में उस वेज्या 
की लडकी का उद्धार करने के लिए भेजना चाहता था उनमें से 
अधिकतर स्वयं नि.संतान और उदच्यम-रहित जीवन व्यतीत करती हुई 
केवरू विपय-वासना को तृप्ति का सावव छ्नी रहती है और जानवूझ- 
कर अपनी लड़कियों को भी ऐसे ही जीवन की शिक्षा देती हे । यदि एक 
मा अपनी लड़की को सराय में बेठाती है तो दूसरी अपनी लड़की को 
दरवार मे या नाच में ले जाती हैं। जीवन के प्रति दोनों का दृष्टिकोष 
एक ही होता हें--वह यह कि स्त्री का कत्तंव्य पुरुष की विषय-वासना 
को तृप्त करना हें और उसे इस सेवा के लिए अन्न, वस्त्र तथा संरक्षण 
मिलना चाहिए। ऐसी दशा में हमारी महिराएं किस प्रकार उस वेध्या 
या उसकी लड़की का उद्धार कर सकती हूं ? 


निराश्रित बालक 


वालको के साथ मेरा सम्बंध और भी विचित्र था। उनकी ओोर 
भी मेरा ध्यान परोपकार का वह कार्य करते समय ही ब्ाकृष्ठ हुआ। 
इच्छा हुई कि निर्दोष बच्चो को पाप के गड़हे में गिरने से वचारऊं जौर 
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यह सोचकर कि इनपर बाद में ध्यान दूगा मेने उनके नाम लिख 
लिये । 

स्पे्योजा नाम के एक बारहवर्षीय लडके ने मुझे विशेष रूप से 
आहप्ट किया। वह एक कुझाग्रवुद्धि और चतुर वाऊुक था। पहछे 
वह एक चमार के यहां रहता था, कितु उसके जेल चले जाने पर 
निराश्चित हो गया था। मुझे उसपर बडी दया आई और मेने अपने- 
को उसके लिए उपयोगी बनाना चाहा । 

उस वाहक को मेने जो सहायता दी उसका क्या और किस 
प्रकार अन्त हुआ, यह में आपको बताना चाहता हु; वयोकि उससे मेरी 
परोपकारिता की पोल साफ-प्ताफ खुल जाती है | में रडके को अपने 
घर के आया झौर उसे चौका-वत्तंन के काम पर छगा दिया। यह तो 
भला हो ही कैसे सकता था कि पाप की गुफा से निकाले हुए उस्र गंदे 
लड़के को में अपने वच्चो के साथ हिलने-मिलने देता ? इतनी ही क्या 
कम नेकी और दयालुता थी कि मेने उसे अपने घर पर रहने को स्थान 
देकर अपनेको न सही अपने नौकरो को असुविधा में डाला और उसे 
खाना तथा पुराने कपडे भी दिये ? (ध्यान रहे कि उसे खाना मैने नही, 
बत्कि मेरे रसोइए ने खिलाया । ) 

बह लडका मेरे यहा लगभग एक सप्ताह रहा | इस वीच मेने उससे 

योही चलते-फिरते दो वार वातचोौत की | एक दिन टहलते हुए मेने 
अपनी जान-पहचान के एक मोची के पास जाकर उस छडके की चर्चा 
की और पूछा कि क्या तुम इसे अपने यहा काम सिखाने के छिए रख 
सकते हो ? एक किसान ने, जो मेरे यहा ठहरा हुआ था, उस लड़के 
से मजदूरी करने के लिए गाव चलने को कहा। कितु लडके ने वहा 
जाने से इल्कार कर दिया और एक सप्ताह वाद वह मेरे यहा से भी चलता 
बना। उसकी तलाश में मे रज्हानोफ-भवन गया। वह छौटकर वही चला 
गया था, छेकिन जब में पहुचा तब अपने कमरे में नहीं था। उस दिन और 
उससे पहले दिन भी वह चिडिया-धर चला गया था। वहा उसे किसी 
सरकसवाले ने रग-विरंगे कपडे पहनाकर हाथी के साथ-साथ जलूस 
में चलने के लिए तीस कोपेक रोजाना पर नौकर रख लिया था। 
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दूसरे दिन मे फिर रज्हानोफ-भवन् गया; कितु वह लडका इतना 
कृतघ्त निकला कि मुझसे जानवूझकर कतराता रहा । उस समय यदि मेने 
अपने और उस लडके के जीवन पर विचार किया होता तो 'सेरी समझ 
में आ गया होता कि उसके विगडने का कारण यह हैँ कि उसे मालछूम हो 
गया है कि काम किये बिना ही वह चैन की बसी वजा सकता हैं और 
उसे काम न करने का अभ्यास पड गया है। उसका उपकार और 
सुधार करने के लिए में उसे अपने घर ले गया था; पर घहां उसने 
क्या देखा ? उसने देखा कि मेरे वच्चे--जिनमें से कुछ उससे बडे, 
कुछ छोटे और कुछ उसीकी उम्र के थे--स्वय कोई काम नहीं 
करते थे और दूसरो से सव तरह के काम करवाते थे। वे चीजे मेली 
करते, अपने आस-पास को प्रत्येक वस्तु विगाडते; स्वादिष्ट, मीठा और 
पौष्टिक भोजन ठूस-द्सकर खाते, चीनी के वर्तव तोडते, दूध-मक्खन 
बखेरते और जिन चीजो को वह लडका नियामत समझता उन्हें वे 
कुत्तो को दे देते। यदि एक ओर यह सत्य हैं कि में उस लडके को 
पतन के गहवर से निकालकर एक अच्छी जगह ले आया था, तो 
दूसरी ओर यह भी सत्य है कि जीवन-सम्बधी जो दृष्टिकोण 
उसने उस अच्छी जगह में देखा उसीको उसने स्वय ग्रहण किया । 
हमारे जीवन-प्रवाह को देखकर उसने यही सीखा कि किसी अच्छी जगह 
रहने का अर्थ यही हैं कि कुछ काम-काज किये विना ही खूब खाया 
पिया जाय और मौज उडाई जाय | 

में मानता हू कि उसे पता नही था कि मेरे छडकों को लैटिन 
और यूनानी भाषाओं के व्याकरण सीखने में कठिन परिश्रम 
करना पडता हैं। वह इस प्रकार के परिश्रम की उपयोगिता को 
समझ भी नही सकता था; कितु इसमें सन्देह नहीं कि यदि यह वात 
उसकी समझ में आगई होती तो उसपर मेरे बच्चो के उदाहरण का 
और भी अधिक प्रभाव पडा होता। तब वह समझ जाता कि मेरे बच्चो 
को इस प्रकार की शिक्षा दी जा रही है कि उन्हे इस समय भी परिश्रम 
न करना पडे और भविष्य मे भी वे अपनी उपाधियों के बल पर 
. यथासम्भव कम-से-कम काम करने और जीवन की अच्छी-अच्छी चीजों 
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' को अधिक-से-अधिक परिमाण मे प्राप्त करने के योग्य बन सके । 
सच पूछिए तो यह वात उसकी समझ में आगई। तभी तो उसने गाव 
. जाकर किसान के साथ ढोर चराने और आलू तया क्वास* पर जीवन- 
निर्वाह करने की अपेक्षा करीब आठ पेस प्रतिदिन पर जगरछी कपडे 
पहनकर हाथी के आगे-आगे चलना अधिक श्रेयस्कर समझा ! 

मुझे यह समझ छेना चाहिए था कि यह कंसी विडम्बना है कि 
स्वय अपने वच्चो को तो में पूर्ण आलूस्य और ऐश्वर्य का पाठ पढा 
रहा था और जिस रज्हानोफ-भवन को में पापगृह मानता था उसमें 
काहिली में पडें-पडे सडनेवाले दूसरे आदमियों और उनके बच्चों को 
सुबारने की आशा करता था, हालाकि वहा के कम-से-कम तीन-चौथाई 
लोग या तो स्वय अपने लिए या दूसरों के निर्मित्त श्रम अवश्य करते 
थे। कितु ये वाते छेज मात्र भी मेरी वुद्धि मे नही आई । 

रज्हानोफ-भवन के अनेक वालक वडी ही दयनीय दशा में थे । 
उनमें से कुछ वेज्याओं के बच्चे थे, कुछ अनाथ थे और कुछ ऐसे थे 
जिन्हे छेंकर मिखारी सडक पर घूमा करते थे। उन सबकी अवस्था 
अत्यन्त करणाजनक थी, किंतु स्पेर्योज्ा के साथ जो-कुछ बीती थी 
उससे मुझे यह विव्वास हो गया था कि जबतक मेरे जीवन का क्रम 
ऐसे ही चलता रहेगा तवतक में उनकी सहायता नहीं कर सकूंगा। 
जिन दिनो स्येयोज्ञा हमारे यहा था, मेने अनुभव किया कि मेरे मन में 
उससे अपने--विशेपत अपने वच्चो के--जीवन को छिपाने की इच्छा 
छिपी हुई थी। मुझे ऐसा लरूगता था कि उस लडके को नेक और उद्यमी 
जीवन की ओर छे जाने का मेरा सारा प्रयत्न मेरे और मेरे बच्चो द्वारा 
उपस्थित किये गए दुप्टात के कारण विफल हो रहा है । 

किसी वच्चे को वेश्या या भिखारी से ले लेना बडा सरल है और 
यदि अपने पास घन हो तव तो उसे नहराना-घुलाना, अच्छे कपडे 
पहनाना और अच्छा खाना खिंलाना, यहातक कि विविध विद्याए 
पढाना भी अत्यन्त सरल होता है, किंतु हम-जैसे छोगो के लिए, जो 


# एक प्रकार का पेय। 
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स्द्रय अपनी जीविका नहीं कमाते, उस बच्चे को जीविकोपाज॑न करने 
की शिक्षा देना कठिन ही नहीं बल्कि असम्भव है, क्योंकि हम अपने 
उदाहरण द्वारा और जिस वस्तु मे हमारा एक पैसा भी खर्चे नही होता 
उससे, उस बच्चे के जीवन में सुधार करके भी हम उसको उल्टी ही 
शिक्षा देते हें । किसी पिल्‍ले को लेकर चुमकारना-पुचकारना, खिलाना- 
पिलाना, चीजें उठाकर लाने-ले जाने की शिक्षा देना और उसे देखकर 
हषित होना तो ठीक हो सकता है, कितु किसी मनृष्य को केवल 
पालने-पोसने, खिलाने-पिलाने और यूनानी भाषा सिखाने से ही काम 
नहीं चल सकता | उसको तो जीवनयापन का ढंग सिखाना होगा और 
बताना होगा कि दूसरों से छो कम और दो अधिक । कितु हम लोग 
तो इन अनाथ बच्चों को--चाहे उन्हे हम अपने घर रखें और चाहे 
किसी अनाथाश्रम में भेज दे--उलटी ही बाते सिखला पाते हे। 
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ल्यापिन-अनाथालय में मेने अपने प्रति घृणा और दूसरो के प्रति 
करुणा की जिस भावना का अनुभव किया था, वह अब मिट गई थी। 
अब तो मेरे मत में बस यही अभिलाषा भरी हुई थी कि जो काम में 
आरम्भ कर चुका हू उसे पूरा करू, अर्थात्‌ जिन छोगो से यहा मिल 
चुका हू उनका कुछ उपकार करू। आश्चर्य की बात तो यह है कि 
जहा उपकार करना अर्थात जरूरतमदों को रुपया देना एक बहुत ही 
नेक काम सालूम होता था और उससे लोगो के प्रति प्रेम-भाव उत्पन्न 
होना चाहिए था, वहा उससे मेरे मन में लोगो के प्रति कटुता और 
निंदा की भावना उत्पन्न हो गई। पहले ही दिन शाम को चक्कर लगाते 
समय मेरी आखो के सामने विलकुल स्यापिन-अनाथालय का-सा दृश्य 
उपस्थित हुआ, परतु उसका मेरे ऊपर पहले-जैसा प्रभाव न पडकर एक 
बिलकुल ही और तरह का असर पडा । 
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बात उस समय की हें जब एक कमरे में मुझे सचमुच एक ऐसी 
अभागिन बुढिया मिली, जिसे तत्कारू सहायता की आवश्यकता थी। 
बवुढिया भूखी थी, उसे दी दिन से कुछ भी खाने को नही मिछा था। 

कथा इस प्रकार है। एक वहुत ही वे कमरे में, जो करीव-करीब 
पूरा-का-पूरा खाली पडा था, मुझे एक वुढिया मिली और मेने उससे 
पूछा--- क्या यहा कोई ऐसा भी गरीब आदमी है जिसके पास खाने 
को कुछ न हो ?” बुढिया ने कुछ देर तक सोचने के वाद दी नाम 
बतलाए, फिर, जैसे एकाएक उसे कुछ याद आ गया हो, वह एक 
चारपाई की ओर झाककर वोली--हा, मेरे खयालरू में एक तो यही 
पडी हुई है, में समझती हू कि इसके पास खाने को कुछ भी नहीं है।” 

“सचमृच 4 वह कौन है भ्ध 

“वह एक वेश्या हैं; लेकिन अब उसे कोई नही पूछता, इसलिए 
उसे अब कोई आमदनी नही होती | अवतक तो मकान-मालकिन उसपर 
तरस खाती थी, कढेकिन अब वह उसे निकालना चाहती है। अगाफ्या, 
ओ अगाफ्या !” वृढ़िया ने चिल्लाकर पुकारा । 

हमलोग पास गए गौर हमे चारपाई पर कोई चीज उठकर बैठती 
हुई दिखाई दी। वह सफेद और बिखरे बालोवाली एक मौरत थी, जो 
सूखकर हड्डियो का ढाचा भर रह गई थी। उसने एक फटी हुईं मैली 
कुर्ती पहन रखी थी और उसकी गतिहीन आखो में एक विचित्र प्रकार 
की चमक थी। उसने हमारी ओर देखा और फटी कुर्ती के भीतर से 
दिखाई पडनेवाली अस्थिमात्र छाती को छिपाने के लिए पास्त पडी हुई 
'एक जाकट को अपने पतले हाथो से उठाया। इसके बाद वह गुर्राकर 
वोली--'क्या है ? क्‍या हैं ?” 

“कैसी बीत रही है ? “मेने उससे पूछा । 

मेरी बात समझने मे उसे काफी देर लगी, जिसके वाद वह बोली-- 
“मुझे खुद पता नहीं। ये छोग मुझे निकाल रहे है ।” 

“तो क्‍या यह सच है कि तुम्हारे पास खाने को कुछ नही ? ” 

मुझे लिखते हुए लज्जा आती है कि उस समय मेने उससे ऐसा 
अइन किया। उसने मेरी ओर देखें बिना पहली ही जैसी तेज़ी के 
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साथ उत्तर दिया--मैने कल कुछ नही खाया था और आज भी कुछ 
नही खाया हैं ।” 

इस औरत को देखकर मेरी हछत्तत्री के तार एकबारगी ही झनझना 
उठे, फिर भी मुझपर उतना गहरा असर नही पडा जितना ल्यापिन- 
अनाथालय का दृश्य देखकर पडा था। वहाके छोगो के प्रति करुणा 
का भाव उठते ही मुझे अपने ऊपर ग्लानि हुई थी; कितु यहा मुझे इस 
बात की प्रसन्नता हुई कि जिस प्रकार के भूखे प्राणी की में तलाश में 
था वह मुझे आखिरकार मिल ही गया। 

मेने उसे एक रूबछ दिया और मुझे याद है कि इस वात से मुझे 
बडी प्रसन्नता हुई कि छोगो ने मुझे वह रूबल देते हुए देखा। रूवछ 
देते देखकर वृढिया ने भी हाथ फैछाया। उस समय दान करना इतना 
अच्छा छग रहा था कि पात्र-कुपात्र का विचार किये बिना ही मेने 
वुढिया को भी कुछ दे दिया। वह कमरे के बाहर तक मुझे पहुचाने 
आई और दालान में खडे हुए कुछ लोगो ने उसको मुझे धन्यवाद देते हुए 
सुना । दरिद्रता के विषय मे मेने जो प्रश्न किये थे उनसे शायद इन लोगों 
में आशा का सचार हो गया था और वे मेरे पीछे-पीछे चल रहे थे । 

दालान में पहुचने पर लोग मुझसे फिर पैसा मागने छगे। इनमे 
कुछ तो स्पष्ट रूप से शराबी मालूम पड़ते थे । उन्हे देखकर मुझे बहुत 
बुरा लगा, लेकिन बुढिया को देने के बाद इन छोगो को इन्कार करने 
का मुझे कोई अधिकार नही था, इसलिए मेने उनमे भी स्वतत्रतापूर्वक 
स्पया-पैसा बाटना शुरू कर दिया। ज्यो-ज्यो में देता जाता था त्यो-्त्यो 
भीड बढती जाती थी। सारे भवन में एक उत्तेजना-सी फैल गई। 
सीढियो पर और गैलरियो मे लोग आ-आकर मुझे देखने छगे। जब में 
आगन ने पहुचा तब एक लडका भीड चीरता हुआ सीढियो पर से वडी 
तेजी से उतरा। वह मुझे देखे बिना ही चिल्छाकर बोला--* इन्होने 
अगाफ्या को एक रूवल दिया हैँं।” फिर सीढी से नीचे उतरकर वह 
लडका मेरे पीछें-पीछे चलनेवाली भीड के साथ हो लिया। 

में वाहुर गली में निकल गया। वहा भी बहुत-से लोग मेरे पीछे 
हो लिये और पैसा मागने छूगे। मेरे पास थोड़ी-बहुत जितनी भी 
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पुजनादी थी, मेने मत बाद दी और एक दुकान पर जाकर दम रूवछ 
की रेजगारी फिर वही हआ जो ल्वापिन-अनाथलरूय में 
हुआ्य था। बड़ा बाह्ेला मचा । बूढ़ी स्त्रियां, विगठे हुए अमीर, किसान 
लाए हुए दुकान के सामने जमा हो गए ! 
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कहते वा उसे माहस नहीं होता था । 

ल्थपिन-अनायारूय के लोगो की दुर्दशा और अवनति देखकर में 
दंन रह गया था और बपने को अपराबी समझने कृग़ा था। साथ ही 
मेरे मन में पहले की अपेला अच्छे बनने की इच्छा उदित हुई थी 
व्गैद इसकी सम्भावना भी दिलाई देने लगी श्री। कितु अब उसी 
प्रनयर के दुष्य ने मेरे हृदय पर एुक दुसरे प्रकार का प्रभाव डाला । 
सत्रसे पहले तो जो छोग मुझे घेरकर खड़े हो गए थे उनमें से अविकाण के 
प्त्रि मेरे मन में दुर्भावना उत्पन्न हुई और फिर भुझे इस वात की 

उठिनता-सी हुई कि आखिर दृकानदारों और दरवावों ने मेरे बारे में 

क्या सोचा होगा £ 

वहासे घर छौटकर में तमाम दिन बड़ा बेचेन रहा। मूझे ऐसा 
लगा कि में जो-कुछ कर रहा हू बह मूर्खतापूर्ण और अनैतिक है और, 
जैसा कि अंतर्दनद्ध की जवस्था में सदा हुआ करता है, में अपने द्वारा 
व्यस्म्भ क्ये गए कार्य के सम्बंद में इस तरह वढ-चढ़कर वातनें करने 
ढूगा मानो समझे उसकी सफलता में कोई सन्देह ही न हो। 

अगले दिन में अकेला ही नोट्बुक में लिखे हुए उन लोगो से मिलने 
गण जिनकी अवस्था मुझे सचसे अधिक दबनीय अतीत हुई और जिनकी 
सहायता करना सबसे सरल मालूम हुआ। जैसा कि वतला चुका हूं, 
मेंने किसीकी वास्तविक सहायता नही की । यह काय॑ मुझे आजा से 
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अधिक कठिन प्रतीत हुआ और या तो अपनी असमर्थता के कारण या 
काम असम्भव होने के कारण में दुखियो को केवल उत्तेजित भर कर 
सका, मुझसे उनकी कोई सहायता नही बन पडी । 

मर्दुमशुमारी का कार्य समाप्त होने से पहले में रज्हानोफ-भवन 
सें कई बार गया और हर वार एक-सी ही बात हुई। मागनेवालो की भीड 
मुझे चारो ओर से घेर लेती और उनके बीच में खों-सा जाता। मगतों 
की सख्या इतनी अधिक थी कि मुझे ऐसा छूगा कि में इनके लिए कुछ 
कर-धर नही सकूगा और सच पूछिए तो मुझे उनकी बहुलता पर क्रोध 
आया । इससे अधिक मुझे उनमे कोई दिलचस्पी नहीं हुईं। मुझे ऐसा 
लगा कि उनमे से प्रत्येक व्यक्ति या तो झूठ वोल रहा है या पूरी वात 
सच-सच नही वतला रहा है और मुझे केवल रुपयो की थैली समझकर 
अधिक-से-अधिक पैसे ऐठना चाहता है। अक्सर मुझे ऐसा भी लगता 
कि लोग खुशामद करके मुझसे जो रुपए ले छेते है उससे उन्हे लाभ 
के बदले हानि की ही अधिक सम्भावना है। रज्हानोफ-भवन में में जितना 
ही अधिक गया और वहाके छोगो से मेरा जितना ही अधिक परिचय हुआ, 
उतना ही अधिक यह स्पष्ट होता गया कि उनकी सहायता करना 
असम्भव है। फिर भी, मर्दुमशुमारी की अतिम रात तक मेने अपना काम 
बद नही किया। 

अतिम रात की वात याद करके मुझे विशेष लज्जा मालूम होती 
हैं। पहले मे अकेला जाया करता था; कितु उस रात करीब बीस 
जने इकट्ठे होकर गए। गरत में भाग लेने की इच्छा रखनेवाले छोग 
सात बजे ही मेरे मकान पर जमा हो गए। उनमे से प्रायः सव-के-सव 
मेरे लिए अपरिचित थे। अधिकाश तो विद्यार्थी ही थे; बस एक 
अफसर था और दो मेरी जान-पहचान के थे। प्रचलित रीति से अभि- 
वादन करते हुए उन्होने मुझसे अपनेको गणकों मे णामिल कर लेने 
के लिए कहा। 

जो लोग मेरी जान-पहचान के थे वे खास तौर से शिकारी कोट 
और ऊचे सफरी जूते पहनुकर आए थे। इसी लिवास में वे शिकार पर 
ज़ाया करते थे और यही उनकी राय मे सरायो म जाने के लिए ठीक 


नी 


घोर निराशा ५९ 


लिवास था | उन्होने अपने साथ विशेष रग की नोटबुर्के और असा- 
घारण पेसिलें ले रखी थी। उस समय उनमे वही विशेष उत्तेजना 
दिखाई दे रही थी जो शिकार, कुद्ती अथवा युद्ध में जाते समय लोगो 
में हुआ करती है। उन्हें देखकर तो यह और भी स्पष्ट रूप से प्रतीत होने 
लगा कि हमारा कार्य कितना मूखंतापूर्ण और निरथ्थक है! 

चलने से पहले हम लोगो ने आपस में सलाह की--ठीक उसी 
तरह जैसे युद्ध के सछाहकार परामर्श किया करते है। हमने इस वात 
पर विचार किया कि काम किस तरह से आरम्म किया जाय, पहले 
किस काम में हाथ डाला जाय, कौन-कौन छोग किस तरफ जाय आदि- 
आदि। यह विचार-विमर्श ठीक उसी प्रकार से हुआ जिस प्रकार 
कौंसिलो, असेम्बलियों और कमेटियो में हुआ करता है, अर्थात प्रत्येक 
व्यक्ति ने कुछ-न-कुछ कहा--इसलिए नहीं कि उसके पास कोई ऐसी 
वात थी जिसे कहना अनिवार्य था या वह कुछ पूछना चाहता था; 
बल्कि इसलिए कि दूसरो से पिछडे न रहने की इच्छा से उसने कोई- 
न-कोई बात कहने के लिए निकाल ही छी । पर जिस दान के विषय 
में में उनसे कई वार कह चुका था उसकी इस बातचीत के दौरान में 
किसीने भी चर्चा नहीं की। में छज्जित तो बहुत हो रहा था, किंतु 
लोगो को इस बात की याद दिलाना आवश्यक था कि गणना के साथ- 
साथ हमें परोपकार का कार्य भी करना है, अर्थात चक्कर लगाते समय 
जो लोग दरिद्वावस्था में मिले उनका नाम हमें लिख लेना चाहिए। 

इस प्रसंग की चर्चा करने में मुझे सदा छज्जा मालूम होती थी 
और उस रात भी यह बात मेरे मुह से वडी कठिनाई से निकल सकी। 
मुझे ऐसा छूया कि लोग मेरी वात खेद के साथ सुन रहे है । मौखिक 
रूप से तो उन्होने अपनी स्वीकृति ही प्रकट की; कितु साफ मालूम 
होता था कि वे मेरी बात को मूखंतापूर्ण समझ रहे है और उनका 
खयाल हैं कि इसका कोई नतीजा नहीं निकलेगा। इसलिए वे छोग 
तत्काल दूसरी-दूसरी बातो की चर्चा करने लगे और यह सिलसिला 
तबतक जारी रहा जबतक हमारे चलने का समय नही हो गया और 
हम लोग वहासे गाडी में बेठकर चल नही दिये। 


६० हम करे क्‍या ? 


हम लोग अधेरी सराय में पहुचे और वहाके नौकरो को जगाकर 
अपने कागज छाटने लछगे। जब हमने सुना कि हमारे आने की सूचना 
पाकर लोग भागे जा रहे हे तव हमने मकान-मालिक से फाटक बद 
कर देने के लिए कहा और स्वय आगन में जाकर भागनेवालो को 
यह विश्वास दिलाने की चेष्टा की कि कोई उनसे पासपोर्ट दिखाने के 
लिए नही कहेगा | 

इन घबराए हुए छोगो को देखकर मुझे जो विचित्र और अप्रिय 
अनुभूति हुई वह मुझे आज भी याद है। फटे चीथडे पहने हुए वे अद्ं- 
नग्न प्राणी अधकारपूर्ण आगन मे लालटेन की रोशनी में बहुत रुूम्वे 
माल्म पडते थे। भय से कापते हुए वे दुर्गधपुर्ण पाखाने के पास दल 
वनाए खडे थे। उन्होने हमारा आइवासन सुना, कितु उन्हे उसपर 
विश्वास नहीं हुआ । साफ मालूम पडता था कि आखेटठ के लिए घेरे 
गए जानवरो की भाति वे अपने प्राण बचाने के लिए सबकुछ करने 
को उतारू थे। जिन शरीफ लोगो ने पुलिस-अफसरो, मजिस्ट्रेटो, जजो 
आदि के नाना वेशो में उन्हें शहरो और गावो में, सडको और गलियो मे, 
सरायो और अनाथालयो मे, सब जगह जीवन-भर हताश किया था वे 
ही शरीफ एक वार एकाएक उनके घर पर आ धमके थे और उन्होने 
केवल गणना करने के लिए उनके मकान के फाटक बंद करवा दियें 
थे। स्वभावत हमारे आइवासन पर विश्वास करना उनके लिए उतना 
ही कठिन था जितना खरगोशो के लिए यह विश्वास करना कि 
शिकारी कुत्ते उन्हे पकडने नही, वल्कि गिनने आए हे। कितु फाटक 
वद हो चुके थे, इसलिए छाचार होकर वे अपनी-अपनी कोठरी में 
वापस चले गए और हमने अलूग-अलूग टोलिया बनाकर अपना काम 
आरम्भ कर दिया। मेरे साथ मेरे जान-पहचानवाले दोनो सज्जन और 
दो विद्याथी थे। वान्या ओवरकोट और सफेद पतलन पहने और हाथ 
में लालटेन लिये उस अधकार में हमारा पथ-प्रदर्शन कर रहा था । 


# उन दिनो पासपोर्ट न रखना अथवा जाली पासपोर्ट रखना 
रूस में सख्त कानूनी जुमें समझा जाता था। 
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हम उन कमरो में गए, जिन्हे मे पहले ही देख चुका था और 
जिनके कुछ निवासियों से परिचित भी था | फिर भी, अधिकाश छोग 
नए थे और वहाका दृश्य ल्यापिन-अनाथालय के दृग्य से भी अधिक 
भयानक था। सव कमरे और तख्ते भरे हुए थे और अधिकत एक 
तख्ते पर दो-दो आदमी सोते थे। कमरो में स्त्री-पुरप जिस बुरी 
तरह से ठुसे पडे थे वह दृश्य वडा ही भयानक था। जो औरते भराब 
पीकर पुरी तरह बुत नही हुई थी वे पुरुषों के साथ सो रही थी। 
बहुत-सी स्त्रिया तो अपने बच्चो को लिये तग तख्तों पर अजनबी पुरुषों 
के साथ पडी हुई थी। इन छोगो की कगाली, गदगी और कातरता 
का दद्य वास्तव में वडा ही करुण था। सबसे भयकर वात तो यह थी 
कि इस प्रकार की दुदंगा भोगनेवाले लोगो की सख्या अपरिमित थी। 
एक, दो, दस, वीस--अनगिनत थी बे जी्ण-शीर्ण कोठरिया जिनमे ये 
रहते थे और उन सभीमें वही दुर्गंध, वही दम घोटनेवाला वातावरण, 
वही भीड और स्त्री-पुरुपो का वही गडबड-घोटाला था। चारो ओर 
स्त्री-पुरुप उसी तरह मदहोश पडे थे, उनके चेहरों पर वैसा ही भय, 
वैसी ही दीनता और वैसी ही अपराध की छाया थी । 

यह सब देखकर मेरे मन में एक बार फिर ल्यापिन-अनाथालय की 
ही तरह ग्लानि और लरज्जा उत्पन्न हुई और मेरी समझ में आ गया 
कि मेने जो काम हाथ में लिया है वह बडा ही विकट तथा मूखंतापूर्ण 
है और इसलिए असम्भव हैँ। यह सोचकर कि अब प्रयत्न करना 
व्यर्थ है, मेने किसीसे और कोई प्रइन नहीं किया गौर नोट लेना भी 
बद कर दिया। 

भेरे हृदय को बडा आघात लूगा। ल्यापिन-अनाथाकृूय का दृश्य 
देखकर मेरी अवस्था वेसी ही हो गई थी जैसी सयोगवद्य किसी मनुष्य 
के शरीर पर कोई वीभत्स फोडा देखकर हो जाती है। उस समय उस 
मनृष्य के लिए दुख होता है और इस वात की आत्मग्लानि होती है 
कि हमने उसकी सहायता पहले क्यो नही की । फिर भी यह आशा तो 
लगी ही रहती है कि कदाचित भविष्य में कुछ सहायता वन पड़े | कितु 
भव मेरी दक्ा उस डाक्टर के समात हो गई थी, जो अपनी जओोषधियों 


श्रे हम करें क्‍या ? 


के साथ रोगी के पास जाता है, उसके घाव को खोलता है और उसे 
साफ करता है किन्तु अत मे उसे यही स्व्रीकार करना पडता हूँ कि 
उसका सारा प्रयत्त विफल रहा और उसकी ओषधि से रोगी को कोई 
लाभ नही पहुचेगा । 


। ९१६१ 
मेरी परोपकारिता का अंत 


इस घटना ने मेरी आत्मभ्राति को बिलकुछू मिटा दिया और 
मुझे यह स्पष्ट रूप से दिखाई दे गया कि मेने जो काम अपने हाथ में 
लिया है वह केवल मूर्खतापूर्ण ही नही, बल्कि भयानक भी है। यह 
जानते हुए भी मुझे ऐसा छगा कि सारी योजना को एकदम भग कर 
देना न केवल ठीक नही होगा, वल्कि उसे जारी रखना मेरा ककत्तंव्य है; 
क्योकि एक तो लेख लिखकर और निधेनों से मिछकर तथा उन्हे सहायता 
का वचन देकर मेने उनके मन में आशा उत्पन्न कर दी थी और दूसरे 
अपने लेख तथा वार्त्तालाप से मेने दानी व्यवितयो के हृदय में सहानुभूति 
जागृत कर दी थी जिसके फलस्वरूप बहुतो ने मेरे कार्य मे सहयोग देने 
और आशिक सहायता प्रदान करने का वचन दिया था। में इस प्रतीक्षा 
में था कि दोनो पक्ष के छोग मुझसे प्रार्थना करें और में उनकी 
प्राथना पर यथोचित रूप से विचार करू । 

जहातक जरूरतमदो का प्रइन है, उनके सम्बंध में निम्नलिखित 
घटना घटी। मेरे पास सौ से भी अधिक प्रार्थनापन्र आए और यदि 
से एक नए छव्द का प्रयोग करू तो कह सकता हु कि वे सब-के-सब 
धनी दरिद्रो' के प्रार्थनापन्न थे। इनमें से कुछ छोगो को तो मेने उत्तर 
नही दिया; कितु कुछसे में स्वयं जाकर मिछा। फिर भी में किसीकी 
सहायता करने में सफल न हो सका | 

सभी प्रार्थनापत्र ऐसे व्यक्तियों के थे जो किसी समय सौभाग्य- 
शाली पद पर रह चुके थे, कितु अब वे पद से हटा दिये गए थे और 


मेरो परोपकारिता का अंत द्द 


उसे फिर से प्राप्त करना चाहते थे। मेरा आशय ऐसे पद से हैँ जहा 
रहकर मनुष्य दूमरों को देने की अपेक्षा स्वयं लेता अधिक है । एक 
आदमी ने अपने गिरते हुए धवे को सम्हालने और अपने वच्चो की 
विक्षा पुरी करने के लिए दो सौ रूवछ भागे। दूसरे ने फोटोग्राफी के 
सामान की माग की, तीसरे ने चाहा कि उसका ऋण चुका दिया 
जाय और उसके अच्छे कपड़े गिरवी से छूडा दिये जाय, चौथे ने एक 
पियानो मांगा ताकि वह उसे अच्छी तरह वजाना सीख सके और फिर 
दूसरों को सिखाकर अपने कुटुम्व का भरण-पोपण कर सके । अधिकाश 
लोगो ने केवल सहायता की प्रार्थना की और यह नहीं लिखा कि उन्हें 
कितने रुपयों की जरूरत है। कितु जब उनकी आवशध्यकताओ की 
छानवीन की गई तो पता चला कि जितनी अधिक सहायता उपलब्ध 
की गईं उतनी ही अधिक उनकी आवश्यकताए बढती गई और उन्हे न 
तो सतोप हुआ न हो ही सकता था | जैसाकि में पहलछे कह चुका हु, 
जायद इसका कारण यह था कि मुझे उनके साथ बर्ताव करने का 
ढग नहीं भाठूम था। जो-कुछ भी हो, सच यह हैँ कि में किसीकी 
भी सहायता नहीं कर सका, यद्यपि कुछ छोगो की सहायता करने की 
मेने चेप्टा अवब्य की । 
अब दानी व्यक्तियों के सहयोग का हाल सुनिए | उन्होने जो-कुछ 
किया वह वडा ही आश्चर्यजनक और आजा के विपरीत था। जिन-जिन 
लोगो ने निर्धनों के सहायतार्थ धन देने का बचन दिया था और रकम 
भी तय कर दी थी, उनमे से किसीने एक रूवल भी नहीं दिया। उनके 
वचन के आधार पर में लगभग तीन हजार रूवरू पाने की आशा 
करता था; कितु एककों भी अपना वचन याद नही रहा और उनसे 
फूटी कोड़ी भी हाथ नही छगी। अलबत्ता विद्याथियों को मर्दमगुमारी- 
सम्बंधी कार्य के पारिश्रमिक स्वरूप जो-कुछ भी मिला, उन्होनें छाकर 
मुझे दे दिया। जहातक मुझे याद पडता है, उनसे कुछ मिलाकर वारह 
, झूबल मिले | अत' जिस योजना के अन्तर्गत मेने धनी छोगो से एकत्र 
किये हुए सहस्नो रूवछ की सहायता से सैकडो और हजारो निर्धनो को 
दरिद्रता और पाप के पक से उवारने का विचार किया.था उसका अत 
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यह हुआ कि जिन लोगो ने मुझसे मागा उनमे मैने कुछ दर्जन रूवछ 
योही अललटप बाट दिये और बाद मे मेरे पास विद्यार्थियों के दिये 
हुए बारह रूबलो के अतिरिक्त वे पच्चीस रूबछ भी बच गए जो नगर- 
पालिका ने मुझे मर्दमशुमारी के आयोजक की हैसियत से काम करने के 
लिए दिये थे। में यह नही समझ पाया कि इस रकम का क्या करू ! 

इस तरह सारी योजना ठप पड गई | मास्को छोडकर गाव जाने 
से पहले में एक रविवार को बचे हुए सेतीस रूबलो को गरीबों में 
बाटने के लिए रज्हानोफ-भवन गया। उग्हा में जितनों से परिचित था 
उन सबके कमरे में हो आया, कितु एक वीमार आदमी को छोडकर, 
जिसे मेने शायद पाच रूवल दिये, वहा और कोई ऐसा आदमी नहीं 
मिला जिसे कुछ दिया जा सकता। मागने तो बहुत-से छोग छगे थे, 
कितु उनके विषय में मुझे कोई जानकारी नही थी, इसलिए मेने वत्तीस 
रझूवलो को बाटने के सम्बध में सराय के मालिक ईवान फिदोतिश से 
सलाह लेने का निरचय किया । 

उस दिन कार्नीवारू का उत्सव था। सव छोगो ने अच्छे-से-अच्छे 
कपडे पहने थे, खूब डटकर खाना खाया था और कुछ लोग तो पिये 
हुए शूम रहे थे । सराय के एक कोने मे फटा कोट और चटाई के 
जूते पहने एक वूडा कितु फूर्तोला कवाडी खडा-खडा काम कर 
रहा था । वह अपनी टोकरी के सामान को छाट-छाटकर लोहे, चमडे 
और दूसरी चीजो के अलग-अलग ढेर वना रहा था और ऊचे मीठे स्वर 
में कुछ गा भी रहा था। में उससे बाते करने लगा । उसकी उम््र ७० 
वर्ष की थी और वह कबाडी का काम करके अपना पेट पालता था तथा 
अकेला ही रहता था। उसने न केवल किसी बात की शिकायत नही की, 
वल्कि वतलाया कि उसके पास खाने-पीने के लिए काफी है। मेने उससे 
पूछा कि क्या तुम्हारे जानने मे रज्हानोफ-भवन मे कोई ऐसा आदमी है 
जो सचमुच जरूरतमद हो। मेरे इस प्रइन से उसे कुछ खिजलाहट-सी हुईं 
और उसने साफ-साफ कहा कि काहिलो और पियक्कडो को छोडकर 
और किसीको तगी नही होती। परतु जब उसे मेरे उद्देश्य का पता 
रूगा तो उसने पीने के लिए मुझसे पाच कोपेक मागे और उन्हे पाते ही 
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वह सीवा सराय की ओर भागा। में भी वाकी रकम को वटवाने बकय 
भार ईवान फिदोतिण को सौंपने के अभिप्राय से सराय की ओर चल७क 
दिया । 

सराय में बहुत भीड़ थी। मदिरा के मद में झूमती हुईं बुवनियां 
भडकीले कपड़े पहने हुए इधर-उघर आ-जा रही थी। सब मेजें भरी हुई 
थी और कितने ही लोग नशे में चूर थे। एक छोटे-से कमरे में एक जादनी 
वाजा बजा रहा था और दो आदमी नाच रहे थे। मुझे देखते ही ईवान 
फिदोतिश ने आदरवश नाच बंद करने का आदेश दिया बौर मेरे नाय 
वह एक खाली मेज पर बैठ गया। मेने उसे बतलाया कि मुझे गरीबों 
में वादने के लिए कुछ पैसे मिले हे; तुम जपने किरायेदारों को जानते 
हो, बतलाओ कि उनसे से सबसे ज्यादा जरूरतमंद कौन-कौन हैँ । उस 
भले आदमी ने (जिसकी एक साल वाद मृत्यु हों गई ) बपने रोजगार 
में ब्े रहने पर मेरी सहायता करने के लिए थोड़ी देर को जपना काम 
छोड़ दिया। कुछ समय तक वह मेरे प्रच्न पर गम्भीरतापूर्वेक्ष विचार 
करता रहा और उसकी मुद्रा से साफ मालूम पड़ता था कि वह चक्कर 
में पड़ गया है। एक बूढ़े नौकर ने हमारी वात सुन छी थी; वह भी 
हमारी वातचीत में शरीक हो गया। 

वे एक-एक करके किरायेदारों के नाम केने रगे--इनमें से कुछको 
में भी जानता था, कितु वे किसीके सम्बन्ध मे सहमत नहीं हो सके । 

“परामोनौफता”, नौकर ने सुझाया । 

“हा, ठीक है, कभी-कभी उसे भूखा रहना पडता हैं ।... लेकिन 
वह तो शराव पीती है”, फिदोतिग बोला । 

“तो क्या हुआ ? सब ठीक है...” 

“ओर स्पिरिडोन ईवानोविच ? उसके बच्चे हे ?”* 

कितु फिदोतिश को स्पिरिडोन के विपय में शंका थी। 

“अच्छा तो अकुलीना ?«-नकतु उसे तो भत्ता मिलता है। हा, 
याद आया वह अंधा आदमी कैसा रहेगा ?” 

कितु, उस अंबे आदमी के सम्बंध में मेने स्वयं आपत्ति की। उसे 
मेने तभी देखा था। उसकी उम्र लगभग ८० वर्ष की थी बौर उनके 
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कोई सग्रा-सम्बधी नही था। कहने को तो कहा जा सकता है कि इससे 
दीन भला और कौन होगा, कितु थोडी देर पहले ही मेने देखा था 
कि वह परोवाले एक ऊचे बिछौने पर शराब पिये पड़ा था और जिस 
अपेक्षाकृत जवान स्त्री के साथ उसने सम्भोग किया था उसे वह, मुझे 
न देख सकने के कारण, बहुत ही धीमे स्वर मे गदी-से-गदी गालिया 
दे रहा था। 

इसके बाद फिदोतिश और उसके नौकर ने एक लूल्हे लडके का 
नाम लिया जो अपनी मा के साथ रहता था। मेने देखा कि अन्त करण 
शुद्ध होने के कारण फिदोतिश असमजस में पड गया है। वह जानता था 
कि कार्नीवाल के दिनो में गरीवों को जो पैसा दिया जायगा वह लौट- 
फिर कर उसीके पास सराय में आ जायगा । 

कितु मुझे तो ३२ रूबल बाटने थे और जब मेने बहुत कहा तो वे 
रूबल भले-बुरे किसी-न-किसी ढंग से बाट दिये गए। जिन्‍्हें-जिन्हें पैसा 
मिला उनमे से अधिकाश अच्छे कपडे पहने हुए थे और उन्हें ढृढने के 
लिए हमें कही दूर नही जाना पडा, क्योकि वे सराय में ही मौजूद थे। 
लूल्हा लडका ऊचे जूते, छाल कमीज और वास्कट पहने हुए था। 

इस प्रकार मेरी दानशीलता का अत हो गया और, जैसा कि हमेशा 
होता है, लोगो से तग आकर में गाव चछा आया । यह तो सत्य है कि 
मेरी दान-वृत्ति का कोई परिणाम नही निकका और वह बिलकुल बद 
ही गई, कितु मेरे अन्त प्रदेश में उठनेवाले विचारों और भावनाओं 
का प्रवाह रुकने के बदले और भी दुगुने वेग से बढ चला। 


$ १२ ३-८ 
असफलता क्‍यों ? 


तो, इन सव बातो का क्‍या अर्थ था ? 
में देहात मे रह चुका था और वहा निधेनों से मेरा सम्पर्क भी हो 
गया था। नम्रतावश नही, क्योकि नम्नता में तो अधिक पुट गर्व का 
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ता हैं, बल्कि अपनी भावनाओं और विचारधारा को स्पष्ट 
क्रने के उद्देश्य से में यह बात सच-सच बनला देना चाहता हु कि देहात 
मेंते गरीवों की बहुत ही कम सहायता की थी। फिर भी वहाके 
अभागे मुझसे इतनी कम सहायता चाहते थे कि में जितना भी थोड़ा- 
बहुत कर देता था, वही उनके लिए उपयोगी सिद्ध होता था और उससे 
मेरे चारो ओर प्रेम तथा सतोप का वातावरण छा जाता था। इस वाता- 
वरण में रहकर मुझे उस वेदना को ज्ञात करना सम्भव प्रतीत होता था 
जिसका में अपने जीवनयापन के अनौचित्य के कारण अपनी अतरात्मा 
में निरतर अनुभव किया करता था । नगर में आकर मेने आशा को थी 
कि वहा भी में गाव की तरह ही जीवन व्यतीत कर सकूगा, किंतु 
भास्को पहुचकर मुझे एक विलकुल ही दूरूरी तरह की दरिद्रता दिखाई 
दी। बहाकी दरिद्रता मे देहात की दरिद्रता की अपेक्षा सत्य का अश 
कम था और साथ-ही-साय वह अधिक कष्टदायक तथा निर्ममता की 
सूचक थी। सबसे बुरी बात यह थी कि एक ही स्थान पर इतनी 
अधिक मात्रा में दरिद्रता विद्यमान थी कि उसका मुझपर वडा भयानक 
प्रभाव पडा । 
ल्यापिन-अनाथालय में मैने जो-कुछ देखा उससे तत्काल मुझे अपने 
'. जीवन के घिनौनेपन का भान हआ। वह अनुमूति सच्ची और वलूवती 
। थो। किर भी उसके लिए जीवन में जिस ऋात की आवश्यकता थी उससे 
पहले-पहले मुझे भय छूगा और मेने उसमे समझौता कर लिया। मुझसे 
तो जो बात प्रत्येक व्यक्ति कहता था और जो सृष्टि के आरम्म से सभी 
लोग कहते आए हैं उसीपर मेने भी विश्वास कर लिया--अर्थात 
मेने यह मान लिया कि वेभव और एऐश्वर्य में कोई बुराई नहीं, ये 
ईव्वर की देन है' और मनुष्य ऐव्वर्यपूर्ण जीवन बिताते हुए भी अभागों 
की सहायता कर सकता हैं। मैने इस वात पर विश्वास करके इसीके 
अनुसार कार्य करने का निश्चय किया और एक छेख लिखकर धन- 
५. वानो को निर्धनो की सहायता के लिए रूलकारा । सभी घधनिको ने 
; यह स्वीकार तो कर लिया कि दरिद्रो की सहायता करना उनका नैतिक 
कर्तव्य हैं; परतु इस कत्तंव्य को पूरा करने के लिए कोई भी आगे नही 


ब्ज्न 
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बढा। इससे यह स्पष्ट था कि या तो वे सहायता करना चाहते ही नहीं 
थे या उनमें सहायता करने की सामथ्य नही थी । 

में गरीबों में आने-जाने छगा और वहा मेने जो-कुछ देखा उसे 
देखने की मेने कभी कल्पना भी नहों की थी। एक ओर तो उन्त पाप 
की गुफाओ' मे--जैसा कि में उन कोठरियों को कहा करता था--मुझ्ले 
ऐसे छोग दिखाई दिये जिनकी सहायता करने का मेरे लिए प्रश्न ही 
नही उठता था, क्योकि वे मजदूर थे, उन्हें काम करने और कष्ट सहने 
का अभ्यात्र था और इसलिए उनका जीवन मेरी अपेक्षा कही अधिक 
पक्की नीव पर स्थित था। दूसरी ओर मेरे सामने ऐसे दीन-दुखिए 
जाए जिनकी सहायता करने में में असमर्थ था, क्योकि वे सब मेरे ही 
समान थे। उनमें से अधिकाश की दुर्देशा का कारण यह था कि वे 
अपनी रोटी आप कमाने की सामथ्यं, इच्छा और आदत खो बैठे थे। 
दूसरे शब्दों में यो कहिये कि वे मेरे ही समान अकमंण्य थे। 

भूखो मरती अगाफिग्रा के अतिरिकत्र मुझे एक भी ऐसा दुखिया 
नही मिला,--चाहे वह बीमार हो, चाहे जाडे में ठिठुरता हुआ, चाहे 
भूखा--जिसकी सहायता तत्काल की जा सकती। अत मुझे इस बात का 
विश्वास हो गया कि जिन दीन-दुखियों की में सहायता करना चाहता 
हु उनके जीवन से अहूग रहने के कारण उनका पता लगाना मेरे लिए 
प्राय असम्भव-सा होगा, क्योकि उनमें से किसीको जब कभी कोई 
वास्तविक आवश्यकता होती है तो उन्हीके बीच रहनेवाले दूसरे दीन- 
दुखिए उस आवश्यकता की पृति कर देते है। सबसे अधिक विश्वास 
तो मुझे इस वात का हो गया कि पैसे के बल पर में उनके दुखी जीवन 
को बदलने में समर्थ नही हो सकूगा । 

फिर भी जिस काम में में हाथ डा चुका था उससे किनारा 
काटने की झूठी लज्जा के कारण और परोपकारिता की भावना से 
मदाघ होकर मेने अपना काम उस समय तक जारी रखा जबतक कि 
वह स्वय निरथंक नहीं वन गया। जैसा कि में पहले बता चुका 
हूं, उन ३७ रूवलछों से, जिन्हे में अपना नहीं समझता था, में बडी 
कठिनाई से छुटकारा पा सका और ईवान फिदोतिश की सहायता 
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से जैसे-तैसे करके उन्हे रज्हानोफ-मवन के दुखियो में वाट 
पाया । 

अगर में चाहता तो अपने काम को जारी रखकर परोपकारिता 
का ढोग रच सकता था | इसी तरह यदि में चाहता तो जिन छोगो ने 
मुझे धन देने का वचन दिया था उन्हें विवश करके रुपया वसूछ कर 
सकता था। इसके अतिरिक्त में और भी अधिक घन एकत्र कर 
कंगालो में बाठ सकता था और इस प्रकार अपनी परोपकारिता पर 
सतोष की सास ले सकता था, परतु मेने देखा कि हम धनवानो में 
इस बात की न तो इच्छा है न सामथ्यं ही कि हम अपने बहुल धन का 
एक भाग निर्घनो के लिए अलग उठाकर रख दें, क्योकि हमारी 
अपनी ही आवश्यकताए अनेक हे । इसके अतिरिवत मेने यह भी देखा 
कि यदि हम सचमृच कगाछो की सहायता करना चाहते हे और अपना 
रुपया योही अछलटप छुटाना नही चाहते, जैसा कि मेने रज्हानोफ- 
भवन में किया था, तो सहायता देने योग्य कोई पात्र ही नहीं मिलेगा । 
इसीलिए मेने सारा काम छोड दिया और निराश तथा दुखी होकर 
देहात चला गया । 

वहा पहुचकर इच्छा हुई कि अपने अनुभवों पर एक लेख लिखू 
और उसमे बतलाऊ कि मेरा काम सफल क्यों नही हुआ। भें चाहता 
था कि भर्दुमशुमारीवाले लेख के सम्बध में मुझपर जो आक्षेप किये 
गए थे उनका यथोचित उत्तर दू, समाज को उसकी उदासीनता के 
लिए दोपी ठहराऊ और शहर की गरीबी के कारणो, उसे दूर करने 
की आवज्यकता और अपने मतानूसार उसके उपायो पर भी प्रकाश 
डाल । 

मेने छेख लिखना आरम्म कर दिया और सोचा कि वह बडा ही 
बहुमूल्य होगा, किंतु बार-बार चेष्टा करने पर और सामग्री की 
बहुलता रहने पर भी में लेख आगे नही वढा सका और वह कही अब 
आकर समाप्त हो पाया है। इस विलम्ब के कई कारण थे। एक तो 
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यह कि में क्रोधावेश में लिख रहा था; दूसरे यह कि में उन प्रवचन 
नाओ से मृकत नहीं हो पाया था जो समस्या को ठीक प्रकाश में आने 
से रोक रही थी। तीसरी और सबसे बडी बात यह थी कि यद्यपि 
इन सब बातो का कारण बडा ही साधारण था और उसकी जडें स्वय 
मूझमे जमी हुई थी तथापि मुझे अभी तक उसका ठीक-टीक और 
स्पष्ट ज्ञान नही हो पाया था। 

नैतिक क्षेत्र में कुछ ऐसी बात हो जाया करती है जो आइचय- 
जनक होती है और जिसकी ओर लोग बहुत ही कम ध्यान देते हे । 

यदि में भूगर्भ-विज्ञान, ज्योतिष, इतिहास, पदार्थ-विज्ञान अथवा 
गणित-शास्त्र की कोई बात किसी ऐसे व्यक्ति को बतलाऊ जो उसे नही 
जानता वो उसे वह नए ज्ञान के रूप में ग्रहण करेगा और यह कभी 
नही कहेगा कि इसमें नई बात क्‍या है, यह तो प्रत्येक व्यवित जानता 
हैं और मुझे तो इसका बहुत पहले से पता था। कितु किसी श्रेष्ट 
नेतिक सत्य को आप चाहे कितने भी स्पष्ट-से-स्पष्ट और सक्षिप्त-से 
सक्षिप्त रूप में समझाने की चेष्टा क्यो न करे, प्रत्येक साधारण मनुप्य-- 
विशेषत वह जिसे नेतिक प्रइनो में कोई दिलचस्पी नही और जिसपर 
नेतिक शिक्षा का उलटा ही प्रभाव पडता है--यही कहेगा कि अजी, 
इसको कौन नहीं जानता ? इसे तो लछोग पहले भी जानते और कहते 
थे। वास्तव में वह समझता भी यही हैँ कि बहुत पहले भी ऐसी ही 
शिक्षा दी जाती थी और ठीक इसी ढग से । केवल वे लोग जो नैतिक 
सत्य को एक गम्भीर और बहुमूल्य वस्तु मानते हे यह समझ पाते हैं 
कि नैतिक सत्य कितना महत्त्वपूर्ण और मूल्यवान होता है और कितने 
परिश्रम और अध्यवसाय के वाद उसे बृद्धिगम्य तथा सरल बनाया 
जाता है, अर्थात किस प्रकार धुधली तथा अनिश्चित कल्पनाए और 
इच्छाए घीरे-धीरे विकसित होकर ऐसे अविचल और सुनिश्चित भावों 
का रूप धारण करती है, जिन्हे हृदयगम करने के लिए तदनुकूल ही 
आचरण की आवश्यकता होती है । 

हम छोगो को यह सोचने की आदत-सी पड गई है कि नैतिक 
शिक्षा एक बिलकुल तत्त्वहीन और नीरस वस्तु है, जिसमे कोई 
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नवीनता या सरसता हो ही नही सकती । फिर भी तथ्य यह है कि 
मनुष्य के सभी जटिल क्रिया-कछापो का; उसके राजनीतिक, वैज्ञानिक, 
कलात्मक, व्यावसायिक आदि विविध कार्यो का, जिनका नैतिकता से 
कोई वाह्य सम्बध नही होता, केवछ एक छदक्ष्य होता है और वह है 
नैतिक सत्य को अधिक-से-अधिक स्पष्ट बनाना, उसकी अधिक-से- 
अधिक पुष्टि करना और उसे अधिक-से-अधिक सुगम बनाते हुए अधिक- 
से-अधिक प्रचारित करना । 

मुझे याद है कि एक बार जब में मास्को की एक गली से होकर 
जा रहा था तव मेने देखा कि एक आदमी एक दूकान से निकरा। 
उसने गली मे लगे हुए पत्थरों को ध्यानपूर्वक देखकर उनमें से एकको 
चुना और मुझे ऐसा रूगा कि उसपर बैठकर वह पूरे बल और उत्साह 
के साथ उसे खुरचने या घिसने रकूगा। “यह आदमी रास्ते के 
पत्थर पर क्या कर रहा है ? ”-....मेने सोचा और जब उसके पास जाकर 
देखा तो पता चला कि वह छडका कसाई की दूकान पर काम करता 
, है और सडक के पत्थर पर अपना चाक्‌ तेज कर रहा है। 

पत्थरों की परीक्षा करते समय लडका पत्थरो के बारे में कुछ 
नही सोच रहा था और बाद में चाकू तेज करते समय तो वह उनके 
सम्बध में और भी कम सोच रहा था। वह तो केवरू अपना चाकू 
तेज कर रहा था, क्योंकि गोह्त काटने के लिए उसे चाकू तेज करने की 
आवश्यकता थी। कितु मुझे ऐसा छूगा जैसे वह सडक के पत्थरो के 
साथ कुछ कर रहा है । इसी प्रकार, यद्यपि प्रतीत यह होता हैं कि 
भनृष्य व्यापार, सधि, युद्ध, विज्ञान, का आदि विविध बातो में सलग्न 
है तथापि वास्तव में उसके लिए केवकू एक ही कार्य महत्वपूर्ण होता 
है और वह उसी कायें को करता है। वह कार्य है अपने तईं उन 
नैतिक सूत्रों की व्याख्या करना जिनके बल पर वह जीवनयापन 
करता है। 

नैतिक सूत्र सदा से ही चले जाए हैं, मनुृप्य उनकी व्याल्या भर 
करता है। जो छोग इन नैतिक सूत्रों को नही चाहते और उनके अनुसार 
जीवनयापन करने की कामना नही रखते, उन्हे यह व्याख्या तुच्छ और 
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निरर्थक प्रतीत होती है; किन्तु नैतिक सृत्रो की व्याख्या करना मानव- 
जाति का मुख्य ही नहीं वल्कि एकमात्र कत्तंव्य है। यह व्याख्या उसी 
प्रकार अलक्षित रहती है जिस प्रकार खुटुल और पैनी छुरी का भेद 
अलक्षित रह सकता है। छूरी तो छूरी होती है। जिसे उससे कुछ 
काटना नहीं होता उसकी दृष्टि उसके खुटुकपन और पैनेपन के भेद 
पर नही जाती। कितु जो व्यक्ति समझता है कि छुरी के खुट्टल 
अथवा पैनी होने पर ही उसका सारा जीवन निर्भर है उसके लिए 
छरी को तेज बनाने की प्रत्येक क्रिया महत्वपूर्ण होती है । वह यह भी 
जानता है कि पैना करने की यह क्रिया अनत हैँ और सच्ची छरी वही 
है जो पैती हो और जिससे जो चाहे काटा जा सके । 

जब में यह लेख लिखने बंठा तब मेरी यही दशा हुई। में सोचता था 
कि ल्यापिन-अनाथालूय और मर्दुमशुमारीवाली अनुभूतियो के फलस्वरूप 
मेरे मत में जो प्रश्न उठे है उनके विषय में में सब-कुछ जानता और 
समझता हू, किंतु जब मेने उन्हे समझने और व्यक्त करने की चेष्टा 
की तब मेने देखा कि मेरी छरी से कुछ कटता नही और उसे तेज करना , 
होगा । और अब पूरे तीन वर्ष वीत जाने पर में यह अनुभव कर रहा 
हु कि मेरी छुरी मे अब इतनी धार आ गई है कि उससे में जो चाह 
काट सकता हु । इसका यह अर्थ नही है कि मुझे कोई नई वात मालूम 
हो गई है। मेरे विचार अब भी वंसे ही है जैसे पहले थे। अतर केवल 
इतना है कि पहले वे अस्पष्ट थे, आसानी से बिखर जाते थे और 
केन्द्रीभूत नही होते थे, उस समय उनमे पैनापन नही था और वे आज 
की तरह एक सरलृतम तथा स्पप्टतम निर्णय में बद्ध नहीं हो पाते थे । 
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गांवों पर शहर की 


अर 


मुझे याद है कि नगर के दीन-दुखियो की सहायता करने का 
निष्फल प्रयत्न करते समय मुझे ऐसा रूगता था कि जिस दलदल से में 


गांवों पर शहर की विलासिता का प्रभाव छ्दे, 


* दूसरों को बाहर निकालने की चेप्टा कर रहा हु उसमें स्वय खडा हुआ 
' हू। भेरे प्रत्येक नए प्रयत्न ने मुझे यह अनुभव करने के लिए वाध्य 
' किया कि जिस धरती पर में खडा हू वह पोली है। मैने अनुभव तो 


किया कि में दकूदल में हु, कितु इस अनुभूति से उस समय मुझमें यह 
प्रेरणा उत्पन्न नही हुई कि में अपने पैरो तहेकी भूमि की अधिक 
सावधानी के साथ जाच-पडताल करू और पता लगाऊ कि में किस 
वस्तु पर खडा हू। में तो अपने चारो, ओर फैली हुई बुराई को दूर 
करने के लिए लगातार वाहरी उपायो की खोज में ही लगा रहा। 

उन्ही दिनो मेने यह मी अनुभव किया कि मेरा जीवन वुरा है 
और इस प्रकार रहने से काम नही चढ़ेगा । इतने पर भी में इस सहज 
और स्पष्ट निष्कर्ष पर नही पहुच सका कि मुझे अपने रहन-सहन में 
सुधार कर उत्तमतर जीवन बिताना चाहिए। इसके विपरीत, में इस 
विचित्र निष्कर्ष पर पहुचा कि अपने जीवन को उत्तम बनाने के लिए 
दूसरों का जीवन सुधारना आवश्यक है और बस में इसी सुधार-कार्य में 
लछग्र गया । 

में नगर में रहता था और वहा रहनेवाले दूसरे छोगो के जीवन 
को सुधारना चाहता था, कितु मूझे शीक्ष ही इस बात का विश्वास 
हो गया कि यह काम मेरे लिए सम्भव नहीं है और इसीलिए में शहरी 
जीवन तथा निर्धनता के रूप पर विचार करने लगा । 

“यह शहरी जीवन और शहरी निर्धनता है क्या वस्तु ? क्‍या 
कारण है कि में शहर में रहते हुए शहर के कगालो की सहायता नही 
कर सकता ?” ये प्रश्न मेरे मन मे उठे और उनका मेरे मन ने ही जो 
उत्तर दिया वह इस प्रकार था--”में उनके लिए कुछ नही कर सकता, 
क्योकि एक तो वे एक ही स्थान पर बहुत वडी सख्या में विद्यमान है 
और दूसरे वे गाव के गरीबों से विलकुलछ भिन्न है ।” 

“तो फिर उनके यहा इतनी बडी सख्या में होने का क्या कारण है 
और उनमें तथा गाव के गरीवो में क्‍या भेद है ?“--ये प्रहन मेरे भन 
में फिर उठे और इनका एक ही उत्तर मिला--“इन निर्घनों के यहा 
इतनी बडी सख्या में विद्यमान होन का कारण यह है कि गाव में जो 
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लोग अपना पेट नहीं भर पाते वे सवके सब यहां आकर अमीरो के 
आसपास इकटरठे हो जाते हे । इनको विशेषता ही यह है कि रोटी 
कमाने के लिए ये गाव छोडकर गहर में आ बसे हैं। यदि इनमें कुछ 
ऐसे हें जिनका जन्म शहर में ही हुआ था और जिनके बाप-दादा भी 
जहर में ही पैदा हुए थे तो इसका यह मतलव है कि इनके पू्व॑ज 
यहां रोटी कमाने आए होगे। 

“जहर में रोटी कमाना  ” इसका क्‍या अर्थ है ? इन घब्दो पर 
विचार करने से पता चलता हैं कि इनमे एक अजीव मजाक-जेसी बात 
हैं । जिस देहात में जगल हे, मैदान हैँ, अनाज है, चौपाए हे, साराण 
यह कि जहा धरती की सारी सम्पदा हँ--उस देहात को छोडकर छोग 
रोटो कमाने के लिए भला ऐसी जगह क्यो आते है, जहा न पेड हैं, 
न घास, न धरती और जहा सिर्फ पत्थर और घूल-ही-धूछ है ? जिन 
शब्दों का प्रयोग खाने और खिलानेवाले दोनो ही इस प्रकार करते हैं 
मानों उनके लिए वे सर्वथा स्पप्ट और बृद्धिगम्य हो, उन शब्दों का 
क्या बर्थ है ? 

मुझे याद है कि जब मेने नगर में रहनेवाले सैकड़ो और हजारो 
लोगो से--जिनमें से कुछ अमीर थे भौर कुछ गरीब--यह पूछा कि 
आप नगर में क्यों आए हैँ तो उनमे से प्रत्येक ने बिना किसी अपवाद 
के यही उत्तर दिया-- 

“मास्को में वोया-काटा नहीं जाता, फिर भी वहा घन का ढेर 
लगा हैं ।” 

सबने यही कहा कि मास्को में प्रत्येक वस्तु की वहुलता है और 
वहीं एक ऐसा स्थान हैं जहा वे उस धन का उपाजेन कर सकते हें 
जिसकी उन्हें गाव में अनाज, मकान, घोड्ा और जीवन-सम्बधी अन्य 
आवश्यक सामग्री खरीदने के लिए आवश्यकता पडती है। फिर भी 
यह तो सब जानते है कि गाव ही समस्त सम्पदा का उद्गम हैं और वही 
वास्तविक वबन---अनाज, लकडी, घोड्ा आदि--मिलता हैं। तो फिर 
जो वस्तु देहात में उपलब्ध है, उसे लेने के लिए छोग गहर क्यो जाते 
हैँ ? इससे भी वड़ा प्रव्न यह है कि गाववालों को आटा, जौ, घोडे, 
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चौपाए आदि जिन पदार्थों की स्दय आवध्यकता रहती है उन्हें वे लोग 
देहात से शहर में क्यो ले आते है ? 

इस विपय पर मेने शहर में रहनेवाले किसानो से सैकडों वार 
चर्चा की और उनकी बातचीत तथा अपने अध्ययन से में इस परिणाम 
पर पहुचा हू कि गाववालो का शहर में आना कुछ तो अनिवार्य है, 
क्योकि उनके पास पेट पालने का कोई दूसरा साधन नहीं और कुछ 
स्वेच्छापूर्ण है, क्योकि नागरिक जीवन के प्रछोभन उन्हे आकर्षित करते 
हैं। यह सच है कि देहात में किसान की स्थिति कुछ ऐसी होती है कि 
उसे अपने सिर पर आ पडनेवाले विविध व्ययो की पूर्ति के छिए अपना 
वह अनाज और पशु-धन बेचना पडता है जिसकी वह जानता है कि उसे 
स्वय आवश्यकता पडेगी। इस प्रकार विवद् होकर---चाहे वह पसन्द करे 
या न करे--उसे अपना अनाज वापत पाने के छिए शहर जाना पडता 
है, कितु साथ-ही-साथ यह भी सच है कि शहर में पैसा कमाने की 
जो अपेक्षाइत आसानी होती है उससे आकर्षित होकर और शहरी 
जीवन के वैभव के लोभ मे भी वह शहर की ओर खिंचा चला जाता 
है। वहा वह जीविका कमाने का बहाना छेकर कम मेहनत का काम ढूढने, 
वढिया खाने-पहनने, दिन में तीन-चार बार चाय लेने और शराब के नशे 
में चूर होकर स्वेच्छाचारितापूर्ण जीवन बिताने के लिए भी जाता है । 

दोनो परिस्थितियों का कारण एक ही है; वह यह कि घन 
उत्पादको के हाथ से निकलकर उन लोगो के पास चला जाता 
हैं जो उत्पादक नहीं है और इस प्रकार शहर में इकदठा हो 
जाता है। जब सदी का मौसम आता हैं तब ऐसा छगता है 
जैसे लक्ष्मी गावों मे आ बसी हो, कितु तत्काल ही कर, फौजी 
भरती, गान आदि सिर पर आ पडते हूँ और वोडका, आादी- 
विवाह, उत्सव, खोमचेवाले आदि अनेक आकर्षण मन को खीचने लगते 
है। परिणाम यह होता है कि भेड, वछडा, गाय, घोडा, सूमर, मृगी 
अडा, मक्खन, सन, राई, जौ, मेथी, मटर, पाट के बीज, अलसी 
आदि विभिन्न रूपो में सारी सम्पत्ति दूसरे आदमियों के हाथ चली 
जाती हैं और फिर देहातो से कस्वो में तथा कस्वों से शहर में पहुचा 
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दी जाती हैं। वेचारा किसान कुछ तो अपने खर्चो की पूर्ति के लिए 
और कुछ प्रछ्लोभनों के चक्कर में पडकर अपनी समस्त सम्पत्ति को 
बेचने के लिए विवश हो जाता है और फिर कंगाल बनकर उसी जगह 
जाता है जहा उसका घन गया है। वहा वह कुछ तो इस बात का 
प्रयत्न करता हैँ कि देहात मे उसे जिन पदार्थों की नितान्त आवश्यकता 
है उन्हे प्राप्त करने के लिए पैसे कमा ले और कुछ शहर के प्रलोभनो 
मे फसकर वह दूसरो के साथ व्यसनों मे लिप्त हो जाता है। 

सारे रूस मे--रूस में ही क्यो, में समझता हू कि सारे ससार में- 
ऐसा ही होता है । ग्रामीण उत्पादको का धन व्यापारियो, जमीदारो, 
अफसरो और मिल-मालिको के हाथ मे चला जाता है। जिन्हे धन 
मिलता है, वे स्वभावत उसका उपभोग करना चाहते हे और उसका 
पूरा-पूरा उपभोग वे केवल नगर में कर सकते हैँ | देहात मे लोग एक- 
दूसरे से दूर-दूर रहते हे जिसके कारण धनवानों की सारी आवश्यक- 
ताओ की पूर्ति कठिन होती है, क्योंकि वहा न तो कारखाने होते हे, 
न बडी-बडी दूकाने, न बेक, न होटल, न थियेटर, न मनोरजन के 
विभिन्न साधन। इसके अछावा, धन से मिलनेवाला जो एक वडा सुख 
अभिमान हैं, अर्थात्‌ दूसरों को अपनी ज्ञान-शौकत से चकित करने 
और नीचा दिखाने की जो तृष्णा है, वह भी लोगो के दूर-दूर रहने के 
कारण गाव में बडी कठिनाई से तृप्त हो पाती हैं । गाव मे भोग-विछास 
की वस्तुओ के पारखी नही होते, वहा ऐसे छोग नही होते जिनकी 
आखो में इन वस्तुओ से चकाचौथ पैदा की जाय । गाव के मकान को 
चाहे जितना सजाइए, उनमें चाहे जितने चित्र और मृत्तिया लाकर 
रखिए, चाहे जितने गाडी-घोडे और सौन्दर्य-सामग्रिया जुटाइए, वहा 
उनकी प्रशसा या उनसे ईर्ष्या करनेवाला कोई नही मिलेगा, क्योकि 
किसान लोग इन चीजो के बारे मे कुछ नहीं समझते | तीसरी बात 
यह है कि आत्मा की पुकार सुननेवाले और सामाजिक औचित्य की 
चिन्ता करनेवाले व्यक्ति को गाव मे विलासिता अरुचिकर ही नहीं, 
वल्कि सकटजनक भी प्रतीत होती है। जबकि दूध वहाके बच्चो को 
भी पीने को नसीब नहीं होता हमारा उससे नहाना या पिल्‍लो 
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को पिलाना बडा ही भह्दा और अरुचिकर प्रतीत होता है। इसी तरह 
जो लोग खाद से घिरी हुई कच्ची झोपडियो में रहते है और जिनके 
पास आग जडाने के लिए छकडी भी नहीं होती, उनके वीच वड़े-वडे 
मंडप बनवाना और वाग रूगवाना कप्टकर तथा अस्वाभाविक मालूम 
देता हैं। मूर्ख किसान यदि अज्ञानवज इन सब चीजो को नप्ट कर दें 
सो देहात में ऐसा कोई अधिकारी नही जो उन्हे नियत्रण मे रख सके । 

इसीलिए धनी लोग शहरो में इकट्ठे होते हे और अपनी ही जैसी 
रूचि के दूसरे धनवानों के बीच जा बसते हें। वहा भोग-विलास के 
हर प्रकार के सावन की सावधानी के साथ निगरानी करने के छिए 
बहुत-सी पुलिस तैनात रहती है। इस तरह के शहरियो में मुख्य स्थान 
सरकारी कर्मचारियों का है । उनके आसपास तरह-तरह के कारीगर, 
व्यापारी और घनी लोग आ वसे हैे। धनियों को किसी वस्तु के लिए 
बस इच्छा भर करने की आवश्यकता होती है और वह वस्तु उनके 
सामने कर दी जाती है। नगरों में रहता धनिको को अधिक प्रिय भी 
होता है, क्योंकि वहा उनके अभिमान को सतुप्टि का मार्ग मिल सकता 
है। वहा वे भोग-विलास मे दूसरो के साथ होड़ कर सकते हैँ, उन्हें 
चकित कर सकते है और नीचा भी दिखा सकते है । सबसे वडी बात, 
जिसके कारण उन्हें शहर में रहना अधिक रुचिकर प्रतीत होता है, 
यह है कि पहले तो वैभवजाली होने के कारण उन्हे अपने गाव भें रहना 
बड़ा अप्रिय और कप्टकर छूगता था और अब नगर में आ जाने पर उन्हें 
आन-जौकत से न रहना अप्रिय मालूम होता है, क्योकि नगर में आसपास 
के सभी लोग ऐसे ही रहते हे । रहन-सहन का जो ढग उन्हें गाव में भयप्रद 
और भद्दा प्रतीत होता था, वही नगर में बिलकुल उचित छरूगता है। 
नगर में एकत्र होकर धनवान लोग अधिकारियों की छत्रछाया मे 
जातिपूर्वक उन्ही पदार्थों की माग करते हें जो गाव से आते हे। 
जहां अमीर छोग नित्य-नए आमोद-प्रमोद मनाते हे भौर गाव से 
हथियाएं हुए घन का उपभोग करते हे वहा जाने के लिए कुछ अंग मे 
ग्रामीणों को वाध्य हो जाना पडता है ताकि वे अमीरो की मेज से 
गिरनेवाले जूठन से अपना पेट भर सकें। अमीरो के इस आरामतलूब 
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और वैभवपूर्ण जीवन को देखकर कुछ-कुछ देहातियो की भी इच्छा 
अपने जीवन की इस प्रकार व्यवस्था करने की होती है कि उन्हे स्वयं 
तो कम काम करना पडे और वे दूसरो के परिश्रम का अधिक सुख 
भोग सके। स्मरण रहे कि इस प्रकार के जीवन को सभी लोग अच्छा 
समझते है और उसका समर्थन करते हे । 

यही कारण है कि देहात के स्त्री-पुरुष शहर जाते हे और वहा 
धनिको का पता लगाकर उनसे उन पदार्थों को, जिनकी उन्हें आव- 
इयकता होती है, हर सम्भव रीति से वापस लेने का प्रयत्न करते है। 
इसके लिए अमीर लोग उनपर जो शर्तें लगाते है, उन्हे वे स्वीकार कर 
लेते हें । वे उनकी सारी मनोवाछित उमगो कौ पूति में सहायता देते 
है, या तो उनकी स्त्रिया या वे स्वयं हमामो और होटलो में नौकरी 
बजाते है, कोचवानी या वेश्यावृत्ति करते है, गाडिया, खिलौने और फैश- 
नेबिल कपडे बनाते हे और धीरे-धीरे धनवानों से उनकी ही तरह रहना 
सीख लेते है। अर्थात, वे स्वय श्रम न कर दूसरो की भिन्न-भिन्न युक्तियो 
द्वारा इकट्ठी की हुईं सम्पत्ति का अपहरण करना जान जाते है और इस 
प्रकार विगडकर नष्ट हो जाते हे । शहरो मे शहर के पैसे से बिगडे 
हुए ऐसे ही निर्धन रहते हैं। में इन्हीकी सहातया करना चाहता था, 
कितु कर न सका । 

ज़रा गाव के उन लोगो की स्थिति पर विचार कीजिए जो पेट 
पालने या टेक्स भरने के लिए पैसा कमाने शहर आते है ! एक ओर 
तो उन्हे एक-एक पैसे के लिए एडी-चोटो का पसीना एक करना पडता 
है, दूसरी ओर वे देखते हे कि उनके चारो ओर लोग पागलो की भाति 
हजारो रुपए पानी की तरह वहा देते हें और चुटकियों में सेकडो रुपए 
कमा लेते हैं। ऐसी अवस्था में यदि उसमें से एक भी व्यक्ति मेहनत- 
मजदूरी करके पेट पालना पसन्द करता हैं और यदि सबके सब पैसा कमाने 
के आसान साधनो--व्यापार, पशु-विक्रय, भिक्षा, व्यभिचार, धोखा-घडी 
चोरी आदि--का आश्रय नही लेते तो यह निस्सदेह आइचयें की बात है । 

शहर की अनन्त रगरलियो में भाग लेते-लेते हम लोग इस प्रकार 
के जीवन के इतने अभ्यस्त हो जाते है कि हमें अकेले एक आदमी का पाच 
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वडे-वडे कमरो में रहना सर्वथा स्वाभाविक मालूम पडने छगता है--ऐसे 
कमरे, जिन्हें गरम करने के लिए इतना ईंधन जलाया जाता है जितना 
वीस परिवारों के छिए भोजन बनाने और उनके घरो को गरम रखने 
के लिए काफी हो सकता हैं। इसी प्रकार आघ मील जाने के लिए दो घोडे 
और दो सईस रखने, अपने वेल-बूटेदार फर्शों पर गलीचे विछानें और 
नाच-ाने में दस-पाच हजार रूवल व्यय कर देने की वात तो दूर रही, 
बडे दिन के वुअ के छिए २५ रूबरू खर्चे करना आदि भी हमें स्वाभा- 
विक मालूम पडने रूगता है। कितु जिस आदमी को अपने परिवार का 
पेट पालने के लिए दस रूवको की आवद्यकता है, अथवा जिसकी 
आखिरी भेंड सात रूबक का कर भरने के लिए विकी जा रही है और 
जो कडी भेहनत करके पैसा पैदा नही कर पाता, वह ऐसे जीवन का 
अभ्यस्त नहीं बन सकता | हम छोग समझते है कि ये सब बातें गरीबो 
को स्वाभाविक मालूम देती हेँ। कुछ छोग तो यह कहते हुए भी नही 
हिचकते कि हमारे राग्र-रग से गरीबों का पेट पलता है और इस बात 
के लिए वे हमारे इतन्ञ हैं, परतु निर्षन होने से मनृष्य की वृद्धि नही 
मारी जाती | निर्धन भी हमारी ही तरह तर्क-वितर्क कर सकी हे । 
जब हम सुनते हें कि किसीने दस बीस हजार रूवछ उडा दिये तो 
तत्काल हमारे मन मे यही विचार जाता है--कितना मूर्ख और बेकार 
आदमी है यह, जिसने इतने रुपए व्यर्थ ही वर्बाद कर दिये! अगर 
इतने रुपए मेरे होते तो इनका में अपने खेत में उन्नति करने या 
उस मकान को बनवाने में सदुपयोग करता जिसे बनवाने की मुझे इतने 
दिनो से इच्छा थी,” आदि-आदि | कगालो के मन में भी घन को 
मृखंतापूर्वक नप्ट होते देख ठीक इसी प्रकार के विचार उठते हे। सच 
पूछिए तो उनके मन में ये तर्क-वितर्क और भी अधिक होते है, क्योकि 
उन्हे उस घन की आवश्यकता किसी लोभ की पूत्ति के लिए नही, 
वल्कि जीवन की अपरिहार्य आवश्यकताए जुटाने के छिए होती है ॥ 
हम लोग यह सोचने में बहुत वडी भूल करते हैँ कि गरीब छोग इन 
बातो पर ध्यान नही देते और वे अपने चारो ओर फैली हुई विलासिता 
को शतिपूर्वक देख सकते है। 


८० हम करें क्‍या ? 


निर्धोनो ने इस बात को कभी उचित नहीं माना और न माजेगे 
कि कुछ छोग तो सदा गुल्छरे उडाय और कुछ भूखो मरें और हडिड्या 
तोडें । इस अन्याय को देखकर पहले तो उन्हे आइ्चय के साथ-ही-साथ 
क्रोध आता है, कितु बाद में वे इसके अभ्यस्त हो जाते हे और यह देख- 
कर कि समाज की ऐसी ही व्यवस्था ठीक मानी जाती है वे स्वय भी 
काम से बचने तथा सदा रगरलिया मनाने की चेष्टा करते हे। कुछको 
सफलता मिल जाती है और वे सदा आनन्‍्द-भोग में मस्त रहने लगते 
है, कुछ इस प्रकार के जीवन को प्राप्त करने के लिए धीरे-धीरे अपनी 
भावनाएं उत्तेजित करने लगते हें और कुछ अपनी लुक्ष्य-प्राप्ति में 
असफल होने के कारण हताश हो जाते है और मेहनत-मजदरी 
की आदत छूट जाने से वेश्यालयों या अनाथाश्रमो की शरण हेते 
हे। 

दो वर्ष हुए हम लोग एक किसान के रूडके को नौकरी करने के लिए 
गाव से छाए। उसकी दरवान से नहीं पटी और वह निकाहू दिया 
गया । बाद में उसे एक सौदागर के यहा काम मिल गया। उससे 
सौदागर को खुश कर लिया और अब वह चमचमाते हुए बूट पहनकर 
अपनी वास्कट में जजीर लगाए फिरता है। उसकी जगह हमने एक 
गृहस्थ किसान को नौकर रखा । वह चराव पीने छूगा और कुछ रुपए 
गवा बेठा। हमने तीसरा आदमी रखा। वह पियक्कड था। उससे 
कपडे-लत्ते वेचकर शराब पी डाली और फिर बहुत दिनो तक वह 
अनाथालयो में मारा-मारा फिरता रहा । इसी तरह एक वृढा वावर्ची 
गाव से शहर में आकर गराव पोने का आदी बन गया और बीमार पह 
गया। एक दरवान भी, जो पहले बहुत गराव पीता था कितु जो गाव में 
रहते हुए पिछले पाच वर्ष से अपने को नहों से बचाता आया था, पार- 
साल मास्को आकर फिर शराब पीने रूगा और इसीमे उसने अपना 
सारा जीवन नष्ट कर डाला । गांव में तो उसकी स्त्री उसे शराब 
'पीने से रोकती रहती थी; कितु शहर में वह अकेला ही रहता था 
और उसे रोकनेवाला कोई नही था। हमारे गाव का एक लड़का मेरे 
भाई के यहा नौकरी करता है। जब में गाव गया था तो एक दिन 
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उसका अधा दादा मेरे पास आया और वोला कि बावूजी, किसी तरह 
मेरे पोते को शमिन्दा करके टैक्स के लिए दस रूवकू भिजवा दो, नही 
तो मूझे अपनी गाय बेचनी पडेगी। वबूढे ने कहा--वह हमेशा यही 
कहता है कि शहर में अच्छे-अच्छे कपडे पहनने पडते है। उसने बूट 
खरीद लिये है। इतना ही बहुत है, लेकिन मेरा खयाल है कि अब वह 
घडी खरीदने की धुन में है ।” बूढे ने यह वात इस तरह कही जैसे 
उसकी राय मे घडी खरीदने से बढ़कर और कोई पागरुपन हो ही 
नही सकता। निस्सन्‍्देह यदि छोगो को यह मालूम हो जाय कि बेचारे 
बूढ़े को लेन्ट के ब्नत में खाने के साथ तेल तक मयस्सर नही हुआ था 
और एक रूबरू तथा वीस कोपेक का ऋण न भर सकने के कारण उस- 
की काटी हुई छूकडी उसके हाथ से निकली जा रही हैँ तो उन्हे उसके 
पोते का घडी खरीदने का प्रस्ताव पागछपन ही जचेगा। बाद में पता 
चला कि बूढ़े का आक्षेप ठीक था। उसका पोता बढिया कपडे का काला 
ओवरकोट और बूट पहने मेरे पास आया । ये बूट उसने आठ रूवल में 
खरीदे थे। कुछ दिन पहले उसने मेरे भाई से दस रूबल पेद्ागी लिये 
थे और उन्हीमे से वह बूट खरीद कर छाया था। मेरे छूडको ने, जो 
उसे वचपन से जानते है, मुझे यह भी बतलछाया कि घडी खरीदना 
वह सचमृच अपने लिए आवश्यक समझता हैं। छडका बहुत अच्छे 
स्वभाव का है; कितु समझता है कि जबतक उसके पास घडी नही 
होगी तबतक छोग उसकी हसी उडाते रहेगे, इसलिए घडी उसके लिए 
जरूरी है । इस साल हमारे यहाकी एक अटठारह वर्ष की नौकरानी 
का साईस के साथ सम्बंध हो गया | इसपर उसे हमने निकाल दिया। 
इस बात की चर्चा जब मेने अपनी बूढी धाय से की तो उसने मुझे एक 
और दुखिया छडकी की याद दिलाई जिसे मे भूल गया था। दस साल 
पहले जब हम कुछ दिनो के लिए मास्को रहे थे तव उसका भी एक 
दरवान से सम्बंध हो गया था और उसे भी हमने नौकरी से अछूग कर 
दिया था। अंत में वह एक वेश्यालय मे जा पहुची थी और अपने 
जीवन का वीसवा वर्ष पूरा करने से पहले-ही-पहले उपदश रोग से 
प्रीडित होकर एक अस्पताल में मर गईं थी। यदि हम उन मिलो और 
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कारखानो को छोड दे जो हमारे लिए भोग-विलास की सामग्री तैयार 
करने में निरतर रत रहते हे तो भी हम अपने चारो ओर उस छूत 
को देखकर दहल उठेगे जो हम अपनी विलासिता द्वारा ठीक उन्हीं 
लोगो मे प्रत्यक्ष रूप से फैलाते है जिनकी बाद में हम सहायता करना 
चाहते हे । 

इस प्रकार जिस नागरिक, दरिद्रता को दूर करने में में असमर्थ 
रहा था, उसके स्वरूप का अध्ययन करने पर मुझे उसके दो कारण 
दिखाई दिये--पहला तो यह है कि मेरे-जैसे लोग गाववालों की आव- 
इयकता की चीजे एकत्र कर शहर ले आते हे और दूसरा यह कि शहर 
में हम गावो से बटोरी हुई सम्पत्ति के बल पर ऐश-आराम करते है 
और अपनी विलासिता से उन ग्रामीणो को लछचाते तथा अ्रप्ट करते 
है जो गाव से लाईं गई वस्तु को किसी-न-किसी प्रकार वापस ले जाने 
के लिए हमारे पीछे-पीछे शहर आते है । 


8 १७५६ 
बीच को दीवार 


इससे बिलकुल विपरीत दृष्टिकोण से विचार करने पर भी में 
इसी निप्कर्ष पर पहुंचा । इस बीच शहर के कगालो के साथ मेरा जो 
सम्बंध स्थापित हुआ था उसपर विचार करने पर मेने यह अनुभव 
किया कि उत्त कंगरालो की सहायता न कर सकने का एक कारण यह 
था कि उन्होने मेरे साथ कपट किया और मुझसे झूठ बोला। वे मुझे 
मनुष्य नही, एक साधन समझते थे । में उनके सम्पर्क में न आ सका और 
मेने सोचा कि शायद यह काम मुझे आता ही नहीं; किंतु मैने देखा 
कि जबतक वे सचाई से काम नही छेगे तबतक उनकी सहायता नहीं 
की जा सकती । जबतक कोई व्यक्ति अपनी पूरी स्थिति न बतलाय 
तबतक उसकी सहायता कंसे की जा सकती है ? पहले मैने इसका दोष 
कगालो के ही सिर मढा--दूसरो पर दोषारोपण करना बड़ा स्वाभाविक 


बोच की दीवार ८रे 


होता है, किंतु उन दिनो मेरे पास ठहरे हुए सुताएफ* नामक 
एक विलक्षण पुरुष के एक शब्द ने सारी स्पिति स्पष्ट कर दी और 
मुझे मेरी असफलता का गृढ़ कारण समझा दिया। मुझे याद है कि 
सुताएफ की बात का उस समय भी मुझपर गहरा असर पडा था, 
कितु उसका पूरा महत्व में वाद में समझ पाया । यह उस समय की 
बात है जब मेरी आत्मप्रवंचना अपनी चरमसीमा पर पहुची हुई थी। 
में अपनी बहन के यहा बैठा हुआ था । सुताएफ भी वही था और मेरी 
बहन मुझसे मेरी योजना के सम्बंध में कुछ पूछताछ कर रही थी। 
मेने उसे बताना आरम्भ किया और--जैसा कि काम मे पूरा विश्वास 
न होने पर सदा होता है--में उसके सामने अपने काम और उसके 
परिणामो का बडी तन्मयता तथा उत्साह के साथ बढ-बढकर बखान करने 
लगा। मेने उसे बतराया कि किस प्रकार हम अनाथो गौर बूढ़ो की 
देखभाल करेंगे, किस तरह शहर मे गुगारा न चला सकतेवाले किसानो 
को देहात वापस भेज देंगे, किस प्रकार पतितो के सुधार का मार्ग 
प्रशस्त करेगे और किस प्रकार हमारी योजना के सफल होने पर मास्को 
में एक भी व्यक्ति निस्सहाय नहीं रह जायगा। मेरी वहन ने मेरे साथ 
सहानुभूति प्रकट की और हम इसी विषय पर बातचीत करते रहे। 
इसी बीच मेने सुताएफ पर दृष्टि डाली । में जानता था कि वह पक्‍का 
ईसाई है और दानशीलता को बहुत महत्व देता है। स्वभावत मुझे 
आशा थी कि वह मेरा समर्थन करेगा और इसीलिए मेने वातचीत इस 
ढंग से की कि वह मेरा आशय समझ जाय | वैसे तो में सारी बाते 
अपनी वहन को सम्बोधित करके कह रहा था; कितु वास्तव मे वे 
सुताएफ के लिए ही थी। भेंड की खाल का काछा कोट पहने--जिसे वह 


+* सुताएफ का उल्लेख पहले आ चुका है। यह वही किसान था 
जिसने टॉल्सटॉय के यहां आए हुए लडके को मजदूरी करने के लिए 
गाव चलने को कहा था; कितु उस छूडके ने टॉल्सटॉय की नौकरी 
छोडकर सर्कस मे नौकरी कर छी थी | टॉल्सटॉय इस किसान का बडा 
सम्मान करते थे । 


डे हम करें क्‍या ? 


किसानो की तरह घर पर और घर से वाहर भी, सव जगह पहने 
रहता था--वह पत्थर-जैसा अचल बैठा था। ऐसा अतीत होता था कि 
वह हमारी बातें नही सुन रहा है और अपने ही विचारों में मग्त है । 
उसकी छोटी-छोटी आखें मन्द प्रतीत होती थी, मानो वे अन्दर की 
ओर देख रही हो। अपनी बात समाप्त कर मेने उसको सम्बोधित किया 
और पूछा कि तुम्हारी क्या राय है । 

“यह सब व्यर्थ हैं”, उसने कहा। 

“क्यो ?” 

“आप जो सभा बनाने जा रहे हे वह बिलकुल व्यर्थ होगी, उससे 
कोई लाभ नहीं निकलेगा,” सुताएफ ने आत्मविश्वास के साथ 
दुहराया । 

“ब्यो नही निकलेगा ? अधिक न सही, हजारो या सैकड़ों अभागों 
को ही सही; मदद देना व्यर्थ क्यो जायगा ? क्या नगों को कपडा 
और भूखो को भोजन देना बुरा है ? यह तो बाइविल का उपदेण है ।” 

“में जानता हू कि यह वाइविल का उपदेश है; कितु आप ठोक 
डंग से काम नहीं कर रहे हे। क्या मदद करने का यही तरीका 
है ? आप टहलने निकलते हे, रास्ते मे आपसे कोई बीस कोपेक 
मागता हैँ और आप दे देते हे । क्‍या यही दान है ”? यदि आप दे सकते 
है तो मागनेवाले को आध्यात्मिक दान दीजिए, उसको शिक्षा दीजिए । 
कितु इसकी बजाय आप क्‍या करते हे ? पैसा देकर गरीब से महज 
पीछा छुट्ा लेते है ।” 

“नही, हम इसकी वात वही कर रहे हे। हम गरीबों की आव- 
इयकताए जानना चाहते हे और जो जरूरतमद हे उन्हें धन तथा काम 
देना चाहते है और उनके लिए नौकरी भी दूढना चाहते हे ।” 

“इस तरह से आप इन लोगो के लिए कुछ नही कर सकेगे ।” 

“क्या मतलव ? क्‍या इन्हे भूख और ठड से मरने दिया जाय १” 

“वे भरें क्यो ? उनकी सख्या इतनी अधिक तो नही।” 

हैं क्यो नही ?” यह वात मेने यह सोचकर कही कि सुताएफ इस 
चर्चा को इसलिए इतना तुच्छ समझ रहा है कि उसे यह पता ही 
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नही कि रूस में कंगालो की सख्या कितनी विशाल है। में वोछा-- 
“क्या तुम्हें मालूम नहीं कि अकेले मास्को मे करीब बीस हजार भूखे 
और ठंड से कपकंपाते हुए अभागे है ? इसके अलावा पीट्सवर्ग और 
दूसरे शहरों में भी...” 

इसपर सुताएफ मुसकराया और बोला--वबीस हजार! और 
रूस मे कुल घर कितने होगे ? दस लाख ?” 

“अच्छा, मान लो दस लाख ! तो इससे क्या ?” 

“इससे क्या ?” उसकी आखें चमक उठी और उसने आवेश में 
आकर कहना आरम्भ किया--- क्यो न हम इनको अपने में वाद ले ! में 
अमीर नहीं है, फिर भी तत्काल दो का भार अपने ऊपर लेने को 
तैयार हूं। आपके वावर्चीखाने में जो छडका था उसे मेने अपने साथ 
चलने के लिए कहा था, लेकिन वह राजी नही हुआ । में तो कहता हूं 
कि अगर इससे दसगुने कग्राल हो तव भी हम उन सबको शरण दे 
सकते हे। एककों आप रख लीजिए, दूसरे को मे रख छूगा। में 
जिसको रखूगा उसके साथ स्वयं काम करने जाऊयगा। वह मेरे काम 
करने का ढग देखेगा और इस तरह जीवन-निर्वाह की विधि सीखेगा। 
हम सब एक मेज पर बैठकर खाना खायगे; उसे कभी मूझसे और 
कभी आपसे उपदेश के दो शब्द सुनने को मिल्लेगे। सच्चा दाव यह 
हैं। आपकी योजना तो बिलकुल बेकार है ।” 

उसकी यह सीधी-सी वात मेरे मन ने वैठ गई और मुझे उसकी 
सार्थकता को स्वीकार करना पडा । फिर भी उस समय मुझे ऐसा छूगा 
कि यद्यपि सुताएफ की वात ठीक है तथापि सम्भव है कि मैने जो कार्य 
आरम्भ किया है वह भी उपयोगी सिद्ध हो। कितु ज्यो-ज्यो मेरा काम 
आगे, बढता गया और जैसे-जैसे में निर्धेनो के निकटतर सम्पर्क में आता 
गया, वैसे-वैसे मुझे सुताएफ के शब्दों की अधिकाधिक याद आने 
लगी और वे मेरे लिए अधिकाधिक अर्थपूर्ण बनते गए | इसमे सन्देह 
नही कि जब में घर से बाहर निकलता हु तो एक वहुमूल्य रोएदार 
कोट पहनकर या स्वय अपनी गाडी में निकलता हू । एक ऐसा आदमी, 
जिसके पास जूते तक नहीं हे, मेरे दो हजार रूवछ के मकान पर 
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दृष्टि डाछता है या केवल यह देखता हूँ कि जब-कभी मेरा जी चाहता 
हैँ तभी में बिना क्षोभ के किसीको भी पाच रूबल दे बैठता हु। इससे 
वह समझता है कि मेरे इस प्रकार रूवल लूटानें का कारण यह है कि 
मेने बहुत-से रूवछ इकट्‌ठे कर लिये हे और मेरे पास बहुत-से रूबरू 
फालतू भी है जिन्हे मेने किसीको देने की वजाय ठीक इसके विपरीत 
दूसरों से सरलतापूर्वक हडप लिया हैं। स्वभावत , वह आदमी मेरे 
विषय में इसके अतिरिवत और क्या सोच सकता है कि जो धन वास्तव 
में उसका होना चाहिए था उसे मेने हथिया लिया हैं ? इसी तरह मेरे 
प्रति उसकी और वया भावना हो सकती है सिवा इसके कि मेने उससे 
और दूसरी से जो धन हथियाया है उसे वह अधिक-से-अधिक परिमाण में 
वापस छे ले ? चाहता तो में यह ह॒ कि उसके सम्पर्क में आऊ और 
उससे शिकायत करू कि तुम साफ-साफ वातें नही करते, कितु मुझे 
उसके बिछौने पर बैठते हुए डर लगता है कि कही मेरे कपडो पर जू 
न चढ जाय, कही मुझे कोई छूत की वीमारी न छग जाय। में उसको 
अपने कमरे में भी घुसने नहीं देता। जब वह भूख से विलविलाता हुआ 
भेरे पास आता है तब उसे मेरी दुवारी या वाहर वरसाती में ही 
प्रतीक्षा करनी पडती है-और वह भी यदि उसके भाग्य सीधे हुए तब । 
फिर भी में कहता यही हू कि यदि में उसके सम्पर्क में नहीं आ पाता 
या वह मुझसे खुलकर वाते नही करता तो इसका दोष उसपर ही है । 

यदि हम नाना प्रकार के व्यजन लेकर ऐसे छोगो के बीच भोजन 
करने वैठ जाय जिन्हे खाने को कुछ नही मिला है और जिन्हे केवल 
सूखी रोटी मयस्सर होती है, तो--हम चाहे कितने भी कठोर-हृदय क्यो न 
हो--यह सम्भव नहीं कि हम स्वय तो खा ले और भूखे लोग ओठ चाटते 
रह जाय | अत भूखो के बीच रहते हुए स्वादिष्ट भोजन करने के लिए 
सबसे पहली आवश्यकता इस बात की है कि हम अपने-आपको उनसे 
छिपा छे और ऐसी जगह भोजन करे जहा वे हमे देख न सके । सच 
पूछिए तो ऐसा ही हम करते भी हे । 

सामाजिक जीवन पर कुछ अधिक सरल ढग से विचार करने पर 
में इस निष्कषं पर पहुचा कि निर्धनो के सम्पर्क में आने मे हमे जो 

ठ 
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कठिनाई दिंखाई देती हैं वह केवल सयोग की वात नही है, वल्कि हम 
जान-बूझकर अपने जीवन की व्यवस्था इस प्रकार कर छेते है कि उससे 
निर्धनो के सम्पर्क में आना कठिन हो जाता है । इतना ही नही, वल्कि 
जब मेने निव्पक्ष भाव से अमीरो के जीवन पर विचार किया 
तो देखा कि हमारे जीवन में जो सुख समझा जाता है वह वास्तव में 
वह वस्तु है---या कम-से-कम उसका उस वस्तु से अटूट सम्बंध है--- 
जो हमें कगालछो से यथासम्भव अधिक-से-अधिक अछूग़ रखती है। सच 
पुछिए तो हमारे वेभवपूर्ण जीवन के समस्त प्रयत्तो--हमारे भोजन, 
कपड़े, मकान, सफाई और शिक्षा तक--का मुख्य उद्देश्य हमें गरीबों 
से अलग रखना हैं। इस प्रकार अपने और निर्धनो के वीच अलूघ्य 
दीवारें खडी करने में हम अपनी सम्पत्ति का दस में से कम-से-कम 
नवा भाग अवश्य उडा डालते हे। घनवान वनने पर हम जो पहला 
काम करते है वह है दूसरो के साथ एक ही बन में भोजन करना 
बंद कर देना”। हम चीनी के वर्तेन मंग्रा लेते हे और अपनेको 
रसोईन-बर तथा नौकर-चाकरो से अलरूग कर लेते है । 

हम अपने नौकरों को भरपेट भोजन कराते हें, ताकि हमारे 
स्वादिष्ट भोजन को देखकर उनके मुह में पानी न भर आए। हम स्वर 
अलग भोजन करते हे, कितु अकेले खाना अच्छा न छमने के कारण 
भोजन को सुधारने और मेज को सजाने के लिए तरह-तरह की 
युक्तिया करते है, यहातक कि हमारे भोजन करने की रीति अभिमान 
तथा गव॑ का विषय बन जाती है। हमारा भोजन करने का ढग हमे 
दूसरो से अछग करने का एक साधन बन जाता है। किसी निर्धन को 
भोजन के लिए निमत्रित करना अमीरो के लिए कल्पना से वाहर की 
बात है। भोज में सम्मिलित होने के लिए कितने ही शिष्टाचारों का 
शान आवश्यक है--जैसे महिलाओो को मेज तक पहुंचाना, एक विशेष 
ढंग से झुकना, बैठना, खाना, उ गलियो को कटोरी में धोना आदि-- 


#रूस के किसान-परिवार में सब लोग एक बडे बतंन में से 
अपनी-अपनी काठ की चम्मच से भोजन निकाल कर खाते है । 
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और ये शिष्टांचार केवल धनवान ही जानते है। यही बात कपड़ों के- 
सम्बंध में भी है । यदि कोई. धनी व्यक्ति केवल ठंड से शरीर की रक्षा: 

रने के लिए कपड़े पहने तो उसे बहुत ही थोड़े कपड़ों की आवश्य- 
कता पड़ेगी । एक ओवरकोट, एक भेड़ की खाल का कोट, एक जोड़ी 
'फेल्ट जूता, एक जोड़ी चमड़े का जूता, एक किसानोंवाला कोट, 
पाजामा और कमीज--बस इतना ही उसको काफी होगा और यदि 
उसके पास भेड़ की खाल के दो कोट होंगे तो वह उसमें से एक कोट 
किसी बिना कोटवाले आदमी को देने में आनाकानी नहीं कर सकेगा। 
कितु अमीर लोग विशेष-विशेष अवसरों के लिए विज्येष-विशेष प्रकार 
की पोशाक बनवाते हैँ और ये पोशार्क गरीबों के मतलब की नहीं 
होतीं। धनवानों के पास ड्रेसकोट, वेस्टकोट, जाकेट, पेटेंट चमड़े के 
जूते, लबादे, फ्रांसीसी एड़ी के जूतें, छोदे-छोटे टुकड़ों को जोड़कर 
बनाए गए फेशनेबिल कपड़े, शिकारी लछिबास, सफरी जाकेट आदि 
तरह-तरह के वस्त्र होते हें । ये कपड़े केवल उन्हीं लोगों के काम आ 
सकते हैं जो निर्धनता से बहुत दूर होते हैं। अतः वस्त्र भी हमें गरीबों 
से अलग करने के साधन बन जाते हैँ। फैशन का उद्देश्य ही अमीरों 
को गरीबों से अलग रखना है। यही बात कुछ और भी स्पष्ट रूप में 
हमारे मकानों से सिद्ध होती है। दस कमरों में अकेले रहने के लिए 
यह आवश्यक है कि एक कमरे में दस-दस की संख्या में रहनेवाले छोग 
उन कमरों को न देख सकें। आदमी जितना ही अधिक अमीर होता 
है उतना ही उसतक पहुंचना अधिक कठिन होता है, अर्थात्‌ उसके 
और, निर्धनों के बीच उतने ही अधिक दरबान होते हैं और निध्ध॑नों के 
लिए उसके गलीचों पर चलकर उसकी साटन की कुर्सी पर बेठना 
उतना ही कम सम्भव होता है) सवारी के सम्बंध में भी यही बात है । 
यदि बैलगाड़ी में बैठकर जाता हुआ कोई किसान किसी पैदल बटोीही 
को बैलगाड़ी में चढ़ा लेने से इन्कार करे तो वह निस्संदेह बड़ा ही 
कठोर-हृदय माना जायगा। उसकी गाड़ी में जगह होती है ओर उसे 
पैदल चलनेवालों को बैठा लेने का अवसर भी प्राप्त होता है। कितु 
गाड़ी जितनी बढ़िया होती है उतनी ही उसमें किसी दूसरे को स्थान 
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मिलने की कम सम्भावना होती है। इसीलिए जो गाडिया सबसे सुन्दर 
होती है उनमें से कुछ एक सवारीवाली' गाडी कहलाती है । 

स्वच्छता शब्द से जिस जीवनक्रम का वोध होता हैं उसके 
सम्बंध में भी यही बात कही जा सकती है। उन मनृष्यो को-- 
विशेषत. उन स्त्रियो को--मला कौन नही जानता जो स्वच्छता को एक 
महान्‌ सदुगुण मानते हे” और कौन ऐसा है जो स्वच्छता की 
युक्तियो से अपरिचित हो ? जबतक ये युक्तिया दूसरो के श्रम के 
बल पर काम में छाई जाती है तबतक बे अनन्त होती है। जो लोग 
धनवान वन गए है, उनमें से ऐसा कौन है जो अपने अनुभव से यह 
न जानता हो कि इस सफाई की आदत उसे कितनी कठिनाई और 
कष्ट से पडी है? इससे तो यही कहावत चरितार्थ होती हैं कि 
गोरे हाथो को दूसरो की ही मेहनत अच्छी लगती है । 

आज स्वच्छता इस बात में मानी जाती है कि एक कमीज हर रोज 
बदली जाय। कल शायद इस वात में मानी जायगी कि दिन भर मे 
दो कमीजें बदली जाय । इसी तरह आज सफाई इस बात में समझी 
जाती है कि मूह-हाथ प्रतिदिन धोए जाय*, कल इस बात में समझी 
जायगी कि प्रतिदिन पैर भी धोए जाय और परसो इस बात मे कि प्रति- 
दिन सारे शरीर को स्नान कराया जाय और वह भी एक विद्येष ढग 
से रगड कर। आज एक मेजपोश दो दिन चलता है, कक रोजाना 
बदला जायगा और परसो दिन मे दो वार। आज स्वच्छता के लिए 
केवल इतना आवध्यक समझा जाता है कि दरवान के हाथ साफ हो; 
कितु कल उसके लिए साफ दस्ताने पहनना अनिवार्य हो जायगा 
और उसे आदेश मिलेगा कि वह चिद्ठिया साफ दस्ताने पहनकर साफ 
तद्तरी में छाया करे। इस तरह जब सफाई दूसरो के शरीर से कराई 
जाती है तब उसकी कोई सीमा नहीं होती और उससे कोई छाभ भी 





+हस में इतनी कडी सर्दी पडती है कि वहा साधारण व्यक्तियों के 
लिए प्रतिदिन स्तान करना सम्मव नहीं! इसकी सुविधा तो वहा के 
अमीर छोयो के लिए ही हो सकती है । 
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नही होता, सिवा इसके कि वह हमे दूसरों से अछग रखने का साधन 
बन जाती है और उसके कारंण हमारा दूसरो से ससर्ग रखना असम्भव 
हो जाता है । 

इतना ही नही, जब मेने इस प्रदन पर कुछ और गम्भीरता के 
साथ विचार किया तो मुझे विश्वास हो गया कि साधारणत हम 
जिसे शिक्षा कहते है उसके सम्बध मे भी यही वात लछाग्रू 
होती है। 

भाषा हमे धोखा नही देती । जनता जिस वस्तु का जो अर्थ 
लगाती है, वही भाषा भी व्यवत करती है। साधारण लोग जिस वस्तु 
को 'शिक्षा' कहते है वह है फैशनेविल वेशभूषा, शिष्टतापूर्ण बातचीत, 
उजले हाथ और एक विशेष प्रकार की स्वच्छता । इन गुणों से सम्पन्न 
व्यक्ति दूसरो की तुलना में 'शिक्षित' कहलाता है। उच्च वर्ग के 
व्यक्तियों में भी 'शिक्षा' का यही अर्थ लिया जाता है; परन्तु वहा 
पियानो बजाने की योग्यता, फ़ासीसी भाषा का ज्ञान, हिज्जे की गलती 
किये विना रूसी भाषा में पत्र लिखने की क्षमता तथा कुछ अधिक 
बाह्य स्वच्छता भी 'शिक्षा' के उपकरणों मे जोड लिये जाते हे। और 
भी उच्च वर्ग के लोगो मे उक्त गुणों के अतिरिक्त अग्रेजी भाषा का 
ज्ञान, किसी उच्च शिक्षण-सस्था की डिग्री तथा और भी अधिक मात्रा 
में वाहय स्वच्छता 'शिक्षा' के अन्तर्गंत सम्मिलित किये जाते हे । 
कितु उक्त तीनो प्रकार की शिक्षा वस्तुत एक ही है। 'विक्षा' का 
अर्थ हैं वह आचार-व्यवहार और वह ज्ञान जो एकमनुष्य को दूसरो से 
अलग करता हैं। इसका भी वही उद्देश्य है जो स्वच्छता का-- 
अर्थात्‌, हम-धनवानो को निर्धनो से अलग रखना जिससे कि भूखे और 
नो यह न देख सके कि हम किस तरह मौज उडाते हे। फिर 
भी, हमारा राग-रग छिप नही पाता और वे उसे देख ही लेते हे । 

इस प्रकार मुझे विश्वास हो गया कि हम-अमीरो का झहर के 
गरीबो की सहायता न कर सकने का एक कारण यह भी है कि हम 
लोगो के लिए उनके ससगे में आना असम्भव है और हमने अपने और 
उनके बीच यह खाई स्वय अपनी जीवनचर्या और अपने घन के विभिन्न 
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भ्रयोगो से खोद छी है | मुझे यह विश्वास हो गया कि हम-धनवानों 
और निर्घनो के बीच स्वच्छता और शिक्षा की एक दीवार है, जिसे 
हमने स्वय अपने घन से खड़ा किया और मजबूत बनाया है। अतः 
कंगाछो की सहायता करने के योग्य बनने के लिए हमें सबसे पहले 
इस दीवार को गिराना है ताकि हम एक-एक दो-दो अनाथ को शरण 
देने की सुताएफ द्वारा बताई गई युवित काम में छा सकें। इस दृष्टि- 
कोण से विचार करने पर भी में उसी परिणाम पर पहुचा जिसपर 
नगर की दरिद्वता को दृष्टि में रखकर सोचविचार करने पर पहुचा 
था---अर्थात्‌ यह कि झहरी दरिद्रता का कारण हमारी सम्पत्ति है। 


$ १४१ 
तो दोषी हम ही हें 


मेने इस प्रश्न पर एक और भी दृष्टिकोण से विचार करना आरम्भ 
किया। वह दृष्टिकोण पूर्णत व्यक्तिगत था। परोपकार का कार्य करते 
समय मुझपर जिन बातो का विशेष रूप से प्रभाव पडा था उनमें से एक 
बडी अद्भुत थी और बहुत दिनो तक में उसका कारण नहीं दृढ़ पाया । 
बात यह थी कि घर पर या सडक पर जब कभी मुझे किसी कंगाढ को 
बिना बातचीत किये ही पैसा देने का सयोग होता तो में देखता या मुझे 
ऐसा लगता कि उसके मुख पर प्रसन्नता और कृतश्ञता के साव झलक 
रहे है । ऐसे अवसरो पर मुझे स्वयं भी बडी सुखकर अनुभूति होती 
थी। मुझे ऐसा लगता था जैसे मेने वही काम किया हैं जो वह कंगारू 
चाहता था और जिसकी उसे मुझसे आशा थी, कितु जब कभी में ऐसे 
व्यक्ति से बातचीत करने के लिए ठहर जाता और उसके पिछले तथा 
वर्तमान जीवन के सम्बंध में सहानुभूति के साथ विस्तारपूर्वक पूछताछ 
करने लगता, तब मुझे उसे तीन-चार या दस-बीस कोपेक देना ठीक नहीं 
जचता और अपना बटुवा टटोलते हुए में इस सोच में पड जाता कि 
आखिर कितना दू । उस दशा में मे सदा अधिक ही दे दिया करता था। 
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फिर भी में देखता था कि वह मेरे पास से असंतुष्ट होकर गया है ॥ 
यदि में उससे और भी घनिष्ठतापूर्वक बाते करने छगता तो पैसों की 
संख्या के सम्बंध में मेरा असमंजस और भी बढ जाता और उस समय में 
चाहे कितना भी दे डालता, कगाल मेरे पास से पहले की अपेक्षा अधिक 
निराश और अधिक असतुष्ट ही होकर जाता। यह एक नियम-सा हो 
गया था कि जव-कभी में किसी कंगारू को अधिक घनिष्ठ सम्पर्क 
स्थापित करने के बाद तीन या अधिक रूवऊू देता तो सदा उसके मुख 
पर निराशा, असतोष और कोध तक के भाव झलकने लगते। कभी-कभी 
तो ऐसा होता कि मेरे दस रूवल दे देने पर भी वह धन्यवाद तक देने का 
शिष्टाचार न दिखाता और चुपचाप चल देता, मानो मेने उसके साथ कोई 
अपराध कर दिया हो। ऐसे अवसरो पर मुझे सदा वेचेनी होती, अपने 
ऊपर लज्जा आती और ऐसा अनुभव होता जैसे में वास्तव में अप- 
राघी हू । इससे भी आगे वढकर यदि में किसी निर्धन को हफ्तो, महीनों 
या वर्षो सम्पर्क में रहने के बाद सहायता देता और उसे अपने विचार 
बतलाने का प्रयत्न करते हुए घनिष्ठता स्थापित करता तो उसके साथ 
मेरे सम्बध दुखदाई बन जाते और मुझे लगता कि वह मुझसे घृणा 
करता है। उस समय मेरी अतरात्मा कहती कि उसका ऐसा करना 
ठीक ही है। 

सडक पर जाते समय यदि कोई भिखारी दूसरे राहगीरो की तरह 
मुझसे भी तीन कोपेक माग ले और में उसको दे दू तो उसकी दृष्टि 
में में एक नेक और दयालु राहगीर बन जाऊंगा--एक ऐसा राहगीर 
जो किसी नगे के लिए कमीज वनवाने में योग देने के निमित्त एक धागा 
दान देता हैं। सच पूछिए तो वह भिखारी एक धागे से अधिक की 
आशा भी नहीं रखता और यदि में उसको इतना दे देता हु तो वह 
मुझे दिल से दुआ देता है। कितु यदि में उसके पास रुककर एक भाई 
के नाते वाते करता हू जौर यह प्रदर्शित करता हू कि में उसके लिए 
एक राहगीर की अपेक्षा कुछ अधिक बनना चाहता हूं और--जैसाकि 
अवसर होता है---यदि वह रो-रोकर मुझे अपना दुखडा सुनाने लगता 
है, तव वह मुझ्ते केवल एक राहगीर नहीं वल्कि एक दयालु पुरुष 
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समझने लगता है, जैसाकि में स्वयं चाहता हु कि वह समझे | कितु 
यदि में सचमुच दयालु हु तो मेरी दया वीस कोपेक या दस रूवल या 
दस हजार रूवलक पर समाप्त नहीं हो सकती । यह सम्भव नहीं कि हम 
थोडे-से ही नेक वनकर रह जाय । मान छीजिए मेने किसीको वहुत-सा 
थन दे दिया हैं, उसको रहने की जगह और पहनने को कपडे भी दिलवा 
दिये हैं और उसे इस योग्य बना दिया है कि वह अपने पैरो पर खड़ा 
हो सके और दूसरो की दया पर निर्भर रहे बिना ही अपना जीवन- 
निर्वाह कर सके | इतने पर भी यदि दुर्भाग्यवश या स्वय अपनी दुवंलता 
अथवा दुश्चरित्रता के कारण वह व्यक्ति मेरे दिये हुए ओवरकोठ, कपडे 
अथवा रुपए को गवा दे और भूखो मरता तथा जाड़े मे ठिठुरता मेरे पास 
डुबारा आय तो यह कंसे सम्भव है कि में उसे कुछ और देना अस्वीकार 
कर दूगा ? यदि मेरी चेष्टाओ का उद्देश्य केवल भौतिक वस्तुओ की पूर्ति 
करना हो--जैसे, किसी निर्धत को रूबरू दे देना या ओवरकोट बनवा 
देना--तब तो उसके लिए एक बार इतना कर चुकने के बाद मे निर्श्चित 
बैठ सकता हू, कितु मेरी चेष्ठाओ का उद्देश्य इतना ही नही है । मेरा 
उद्देश्य तो दयालु बनना है, मे चाहता हू कि में अपनी ही भ्रतिच्छाया 
उन व्यक्तियों में देखू | दयाछुता का सब लोग यही अर्थ मानते है, कोई 
दूसरा नहीं। अत- यदि हम किसी निर्घण की वीस वार सहायता करें 
और प्रत्येक बार वह सारे पँसो की शराब पीकर फिर भूखा और वगा 
हो जाय तव भी यह सम्भव नहीं कि यदि हम वास्तव मे दयालु है 
तो उसकी पुन सहायता किये विना रह जायगे। इतना ही नहीं, वल्कि 
जबतक भी हमारे पास उस निर्धन से अधिक धन रहेगा तबतक हम 
उसे सहायता देना बद नही करेंगे और यदि हम उसकी सहायता करने 
से हाय खीचेगे तो यह प्रमाणित करेगे कि हमने जो-कुछ किया थो वह 
इसलिए नहीं किया था कि हम दयालु है बल्कि इसलिए कि हम 
उसकी और दूसरे छोगो की आखो में दयालु दिखाई देना चाहते थे । 

जव-जब मुझे निर्धनो की सहायता करने से हाथ खीचना पडा 
और इस प्रकार अपनी दयाछूता को तिलांजलि देनी पडी, तभी-तभी 
मुझे मर्मान्तक लज्जा का अनुभव हुआ। 
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ऐसी ही छल्जा का अनुभव मुझे ल्यापिन-अनाथालय में हुआ था 
और उससे पहले तथा वाद मे भी जब-कभी में गाव में गरीबों को 
पैसा या कोई दूसरी वस्तु देता और जब कभी में नगर में दरिद्रो के 
बीच जाता तो मुझे ऐसी ही अनुभूति होती । 

हाल की एक घटना ने मुझे इस लज्जा का वडा ही मार्मिक स्मरण 
कराया और यह भी स्पष्ट कर दिया कि निर्धनों को पैसा देते समय 
मुझे ऐसी अनुभूति क्यों होती थी। 

यह घटना गाव में घटी । एक तीर्थयात्री को देने के लिए एक वार 
मुझे वीस कोपेक की आवश्यकता पडी। मेने अपने छडके से कहा कि 
जाकर किसीसे उधार माग ला। उसने कोपेक छाकर तीर्ययात्री को 
दे दिये और मुझे बतलाया कि यह रकम वह रसोइए से उघार के आया 
है । कुछ दिनो वाद कुछ और तीर्थयात्री आए और मुझे फिर बीस 
कोपेक की आवश्यकता पडी । मेरे पास एक रूवल था । तभी मुझे याद 
आया कि रसोइए को वीस कोपेक देने हे । यह सोचकर कि उसके पास 
रूवल की वाकी खरीज मिल जायगी में रसोईवर में गया और रसोइए से 
वोला-- मेने तुमसे बीस कोपेक उधार लिये थे, लो यह एक रूबल 
मेरे वाक्य समाप्त करने से पहले ही उसने दूसरे कमरे से अपनी स्त्री 
को पुकारा और कहा--- पराशा, यह रूवछ ले छो।” यह सोचकर कि 
वह मेरा अभिप्राय समझ गई हैँ मेने उसे रूवछ दे दिया। यहां यह वतला 
देता प्रयोजनीय है कि इस रसोइए को हमारे यहा आए केवल एक 
सप्ताह हुआ था और मेने उसकी स्त्री को देखा तो अवध्य था कितु 
उससे वातचीत नही की थी। मे उससे शेष पैसे लौटाने के लिए कहने 
ही जा रहा था कि वह भेरे हाथ पर झुकी और यह समझकर कि में वह 
रूवल उसे ईनाम में दे रहा हूं वह क्तज्ञता-प्रकाश् के लिए मेरा हाथ 
चूमने * को उद्यत हुई । 

कुछ बड़वडाता हुआ में रसोईधर से बाहर चला आया। उस 
समय मुझे वडी लूज्जा आईं, इतनी लरूज्जा जितनी वर्षों से नही आई 


* रूस में कतज्ञता-प्रकाश का यही आम तरीका है। 
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थी | शर्म की पीडा से मेरा शरीर ऐठने छगा और मेने साफ-साफ देखा 
कि मेने दात तक निपोर दिये हे। वहासे भागते समय में क्षोभ से 
कराह उठा । रूज्जा की इस तीव्र भावना से, जो उस समय मेरे लिए 
बिलकुल अवाछित और अप्रत्याशित थी, में चौक पडा--विद्येपत इस- 
लिए कि बहुत दिनो से मुझे ऐसी अनुभूति नही हुई थी और में समझता 
था कि बूढा होने के कारण में इस ढग से जीवन बिता रहा हू कि 
मुझे इस प्रकार रूज्जित होने की आवश्यकता ही नहीं। यही कारण 
था कि में स्तम्भित रह गया। मेने इस घटना की चर्चा अपने परिवार- 
वालो और कुछ मित्रो से की और समभीने यह स्वीकार किया कि 
यदि वे मेरी स्थिति में होते तो उन्हें भी ऐसी ही अनुभूति हुई 
होती । 

अब में सोचने लगा कि लज्जा मुझे क्योकर आई। इस प्रश्न 
का उत्तर कुछ दिन पहले मास्को में घटी एक घटता से मिला। 
उसपर जब मेने गम्भीरतायूवंक विचार किया तो रसोइए की स्त्री के 
सामने छूज्जित होने का कारण साफ-साफ संमझ में आ गया। साथ- 
ही-साथ यह भी स्पष्ट हो गया कि मास्को मे परोपकार का कार्य 
करते समय मुझे बार-बार क्यों लज्जा आती थी और अब भी जब- 
कभी में साधुओ और तीर्थयात्रियों को उतने से अधिक दान दे देता हू 
जितने की मुझे आदत पडी हुई है और जिसे में दान नहीं बल्कि 
शिष्टाचार और सौजन्य मानता हु, तो क्या कारण है कि सदा मुझे 
अपने ऊपर छलज्जा आती है? यदि कोई हमसे प्रकाश के लिए कहे 
और यदि हमारे पास दियासलाई हो तो हमें चाहिए कि हम उसके 
लिए दियासलछाई जला दें। इसी प्रकार यदि कोई हमसे तीन था वीस 
कोपेक अथवा कुछ रूबल भी मांगे और यदि हमारे पास हो, तो हमे 
अवद्य दे देना चाहिए | यह दान नहीं सौजन्य की बात है। 

वह घटना इस प्रकार थी। पहले में दो किसानो को चर्चा कर 
चुका हु, जिनके साथ दो वर्ष हुए मे छकडी चीरा करता था। एक 
शनिवार की शाम को झुटपुटे के समय में उनके साथ शहर आ रहा 
था। वे अपने मालिक के पास मजदूरी छेने जा रहे थे। एक पुर के 
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पास हमें एक बूढ़ा मिला। वह भीख मागने छूगा और मेने उसे बीस 
कोपेक दिये। उन्हे देते समय मेने सोचा कि मेरे दान का सेम्यॉन 
पर, जिसके साथ में पारमार्थिक विषयो,पर बाते करता आ रहा था, 
अच्छा प्रभाव पडेगा। सेस्‍्यॉन व्लाडीमीर का रहनेवाला किसान था 
और मास्को में उसकी स्त्री तथा दो बच्चे थे। उसने भी रुककर अपने 
लम्बे कोट के भीतर से बटुआ निकाला और उसमें से तीन कोपेक का 
एक सिक्का निकालकर उस बूढ़े को देते हुए दो कोपेक वापस मागे। 
बूढें ने हाथ पसारकर अपने सारे पैसे दिखला दिये | उसके पास तीन 
कोपेकवाले दो और एक कोपेकवाला एक सिक्का था। सेम्यॉन ने 
उन सिक्‍को की ओर देखा । वह एक कोपेकवाला सिवका उठाने ही 
वाला था कि एकाएक उसका विचार बदल गया; उसने टोपी उतार- 
कर बूढे को सछाम किया और उसके हाथ में तीन कोपेक का सिक्का 
छोडकर वह आगे बढ गया। में सेम्यॉन की आ्थिक स्थिति से परि- 
चित था। उसके पास न अपना घर था, न कोई दूसरी सम्पत्ति । जिस 
दिन उसने बूढे को तीन कोपेक दिये उस दित तक उसने कुछ 
मिलाकर ६ रूवल और ५० कोपेक कमाए थे। यह रकम उसने बचा 
कर रखी थी और यही उसकी कुल सम्पत्ति थी। मेरी सम्पत्ति 
लगभग ६ लाख रूवल की थी। में वाल-बच्चेदार आदमी था। सेम्यॉन 
भी गृहस्थ था। आयु में वह मुझसे छोटा था और उसके बच्चों की 
सख्या भी कम थी। कितु उसके वच्चे अभी छोटे थे, जबकि मेरे दो 
लडके कमाने योग्य हो गए थे। इस प्रकार सम्पत्ति को छोडकर हम 
दोनो की स्थिति प्राय एक-सी थी, वल्कि मेरी स्थिति कुछ अच्छी ही 
थी। उसने तीन कोपेक दिये और मेने बीस। अब सोचिए कि उसके 
और मेरे दान में क्या अतर था। उसके बराबर दान करने के लिए 
मुझे कितना देना चाहिए था ? उसके पास छ सौ कोपेक थे, जिनमे से 
उसने तीन वूढे को दे दिये। मेरे पास छ लाख रूवल थे। सेम्यॉन 
की बराबरी करने के लिए मुझे बृढें को तीन हजार रूबल का नोट 
देकर उससे दो हजार का नोट वापस मागना चाहिए था और दो 
हजार का नोट न मिलने पर उसे भी उसके पास छोडकर सलाम करते 
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हुए आगे बढ जाना चाहिए था और चुपचाप इधर-उघर की बातो में 
लरूग जाना चाहिए था। इस घटना पर विचार तो मैने उसी समय 
किया, कितु उससे अनिवार्य रूप से निकलनेवाले निष्कर्ष पर बहुत 
दिनो बाद पहुचा | वह निष्कर्ष गणित के समान असदिग्घ होते हुए भी 
इतना असाधारण और विचित्र मालूम होता है कि उसका अभ्यस्त 
बनने के लिए समय की आवश्यकता है। सदा ऐसा रूगता है मानो 
इस निष्कर्ष में कोई-न-कोई त्रुटि है, कितु वस्तुत. ऐसी कोई बात 
नही है। हम लछोगो की आखो के सामने केवछू श्षम का एक भयकर 
जाल छाया रहता हैं । 

इस निष्कर्ष की असदिग्वता पर विश्वास होते ही मुझे उस लज्जा 
का रहस्य मालूम हो गया जो मुक्षमें रसोइए की स्त्री के सामने और 
निर्धनो को सहायता देते समय उत्पन्न हुई थी और ऐसे अवसरो पर 
अब भी होती है। 

जो, पैसा मे निर्धनो को देता हु और जिसे रसोइए की स्त्री ने 
समझा था कि में उसे दे रहा हु वह वास्तव में क्‍या है ? प्राय वह 
मेरी सम्पत्ति का इतना छोटा अश होता है कि उसे सेम्यॉन अथवा 
रसोइए की स्त्री के सामने वृद्धिगम्य रूप में उपस्थित नहीं किया जा 
सकता । साधारणतया वह मेरी सम्पत्ति का दस लाखवा हिस्सा होता 
है। में इतना थोडा देता हु कि उससे न तो मेरी सम्पत्ति मे कोई कमी 
आती है, न आ सकती। मेरा दान तो एक प्रकार का मनोविनोद, 
एक तरह की मन की तरंग है। जब चाहा तब दिया जब चाहा तब 
नही दिया। रसोइए की स्त्री ने भेरे रूवल को इसी रूप में देखा था। 
जब में राह चलते छोयो को एक रूवलू या वीस॒ कोपेक दे देता हु तो 
क्या कारण हैं उसे एक रूबल न दे देता ? मेरा इस प्रकार दान देना 
उसकी दृष्टि में ठीक वैसा ही था जैसा कगालो की भीड़ मे भद्ग पुरुषों का 
रोटी के टुकड़े उछालना। यह तो जिनके पास बहुत-सा वेकार घन 
होता है उनका एक मनोरजन हे-। मुझे छज्जा इसलिए भाई कि 
रसोइए की स्त्री की भूल ने मुझे यह स्पप्ट रूप से बतलो दिया कि 
केवल वही नही वल्कि दूँसरे गरीब छोग भी मेरे विपय में ऐसा ही विचार 
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रखते है, वे समझते हूँ कि में अपना मुफ़्त धन--वह धन जो मेने 
कमाया नही है--योही बाटता फिरता हू । 

भेरा धन वास्तव में क्या हैँ और कहा से आया हैं? इसका कुछ 
अञ्ञ तो मुझे उस भूमि से प्राप्त हुआ है जो मुझे अपने पिता से उत्तरा- 
धिकार-स्वरूप मिली है और जिसका छगान देने के लिए किसान को 
अपनी आखिरी भेड़ या गाय वेचनी पड़ती हैं । मेरी सम्पत्ति का दूसरा 
अब मेरे लेखो तथा पुस्तको से आया है | यदि मेरी पुस्तके हानिकारक 
है तो में उसके खरीदारो के मार्ग मे केवल प्रकोभमन का जाल विछाता 
हु और उनसे मुझे जो धन मिलता है वह वुरे रूप से कमाया हुआ धन है। 
कितु यदि मेरी पुस्तके उपयोगी है, तव तो और भी बुरी वात है। में ये 
पुस्तक लोगो को देता नही, वल्कि कहता हू कि छाओ मुझे सत्रह रूवल*ं 
दो तव म॑ तुम्हे अपनी पुस्तक छूने दृगा । जिस प्रकार लगान भरने 
के लिए किसान को अपनी अतिम भेड बेचनी पडती है, उसी प्रकार 
भेरी पुस्तक के लिए कोई निर्धन विद्यार्थी , कोई निर्धन अध्यापक, या 
कोई दूसरा निर्धन व्यक्ति अपनी आवश्यक वस्तुओ से वचित रह 
जाता हूँ। इस रूप में मेने वहुत-सा धन इकट्ठा कर लिया है। लेकिन 
उसका में आखिर करता क्या हु ” में उसे शहर ले आता हूं और यदि 
गाव के गरीब लोग शहर आकर मेरे इच्छानुसार कार्य करते हं-- 
जेसे, मेरे यहा झाड, लगाना, मेरे लैम्प व जूते साफ करना और 
कारखानों मे काम करना--तो मैं शहर लाए हुए इस धन का कुछ 
अश उन्हें दे देता हु। इसके बदले मे मैं उनसे जितना भी काम ले सकता 
हू लेता हू, अर्थात्‌ मैं” उन्हें कम-से-करम देने और उनसे अधिक-से-अधिक 
लेने का प्रयत्न करता हू । फिर एकाएक विलकुल अप्रत्याशित रूप से 
और अकारण ही में यही धन इन्ही गरीबों में वाटने लगता हु--स्तबको 
नही, बल्कि थोडो को अपने इच्छानुसार चुनकर । ऐसी दछ्षा में क्यो 
न उनमे से प्रत्येक व्यक्ति यह आशा करे कि जिन लोगो को मुफ्त 
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घन वाटकर में अपना मनोरजन करुगा उनमें शायद उसे भी सम्मिलित 
होने का सौभाग्य प्राप्त हो जाय ? 

सारे कगार मुझे इसी दृष्टि से देखते है ओर रसोइए की स्त्री ने 
भी भेरे विपय में ऐसा ही सोचा था। में इतने बड़े भ्रम में था कि 
एक हाथ से गरीबो से हजारो रुपए छीनकर दूसरे हाथ से कुछ चुने 
हुए निर्धनो के सामने कौडिया बखेरने को परोपकार कहता था । अतः 
इसमे आइचय ही क्या कि मुझे अपने ऊपर लज्जा आई। 

तो, परोपकार करने से पहले यह आवश्यक है कि में स्वय बुराई 
से दूर खडा हो जाऊ, एक ऐसी स्थिति मे पहुच जाऊं जहा बुराई 
करना ही वद हो जाय। इसका कारण यह है कि मेरा सारा जीवन 
बुराई से भरा हुआ है । हो सकता है कि अपनी सम्पत्ति में से निर्धनो 
को एक लाख रूवलर दे डालने के वाद भी में अपने को परोपकार की 
स्थिति में नपा सकू, क्योकि तव भी मेरे पास पाच छाख रूवछ बच 
ही जायगे। थोडा-बहत भी परोपकार में उसी समय कर सकूगा जब 
मेरे पास एक कौडी भी शेप न रह जाय, चाहे वह परोपकार उतना 
ही क्यो न हो जितना उस वेश्या ने वीमार स्‍त्री और उसके बच्चे की 
तीन दिन तक सुश्रृषा करके किया था। भला सोचिए तो, उसके इस 
परोपकार को मैने बहुत ही नगण्य समझा और फिर भी मुझ परोपकार 
करने की कल्पना करने का साहस हुआ ! वास्तव में सत्य का एकसान 
स्वरूप तो मेरी उस भावना में दिखाई दिया था जो ल्यापिन-अनाथारूय 
के भूखो और नगो को देखते ही मेरे मन में उदित हुई थी और जिसने 
यह स्पष्ट कर दिया था कि उनकी दुर्दशा का दोष मुझपर हैं और जैसा 
जीवन में बिता रहा हु वैसा निरन्तर कदापि नही बिता सकूगा । 

तो फिर हम क्या करें ? यदि किसीको अब भी इस प्रदन के उत्तर 
की अपेक्षा है तो मगवान की कृपा से मे आगे के पृष्ठो मे उसका विस्तृत 
उत्तर दूगा। 


($ १६ ६ 
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पहले तो मेरे लिए यह विश्वास करना कठिन था कि में एक अ्षम- 
जाल में फसा हुआ हू, कितु जब मुझे सत्य का ज्ञान हुआ तब में स्तम्भित 
रह गया | मे स्वयं कान तक दलूदल में फंसा हुआ था और फिर भी 
यही सोचता था कि में दूसरो को उस दलूदल मे से निकाल सकूया। 

में वास्तव में क्या चाहता हू ? में छोगो की भलाई करना चाहता 
हूं, कुछ इस प्रकार की व्यवस्था करना चाहता हूं कि एक भी प्राणी नगा 
और भूखा न रहे ओर मनृष्य मनृप्य की तरह जीवन-निर्वाह करे। 

ऐसा में चाहता तो अवश्य हू, कितु देखता हु कि हिंसा, बल-प्रयोग 
जादि जिन विभिन्न शोषण-क्रियाओ में में हाथ वटाता हु उनसे एक बोर 
सो मजदूर अपनी अनिवार्य आवध्यकता की वस्तुओ से वचित हो जाते है 
और दूसरी ओर मेहनत न करनेवाले छोग--जिनमें से एक में भी 
हुँ--मेहनत करनेवालो की मेहनत से छककर लाभ उठाते हे । 

में देखता हु कि इस गोपण-व्यूह की रचना कुछ इस प्रकार की 
गई है कि मनृप्य जितना ही अधिक छल-प्रपच करता हैं उतना ही 
अधिक वह ॒ दूसरों के श्रम का छाभ उठाता है और स्वयं कम मेहनत 
करता है। 

ऐसा करनेवालों मे सबसे पहला स्थान बड़ें-बडे पूृजीपतियो, मिलू- 
मालिको, खानो के स्वामियो और भूमिपतियों का है। इनके बाद बडे-बड़े 
महाजन, व्यापारी, जमीदार और अफसर आते हूं। तीसरा स्थान मध्यम 
वर्ग के महाजनों, व्यापारियो, अफसरो और मेरे-जैसे जमीदारो का है। 
इनके बाद छोटे व्यापारियों, सराय के स्वामियों, सृदखोरो, पुलिस-अफ- 
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सरो, सिपाहियो, स्कूली अध्यापको, पुरोहितो और क्लकों का निम्न वर्गे 
है। इनके नीचे दरबान, खानसामे, साईस, भिद्ती, गाड़ीवान और विसाती 
आदि है और सबसे नीचे कारखानो में कोम करनेवाले मजदूर तथा 
किसान है, जिनकी सख्या अन्य सब वर्गो' की अपेक्षा दसगुनी है। में 
देखता हूं कि इन अ्रमजीवियो में से दस में से नौ का जीवन कुछ इस प्रकार का 
* हैं कि उसके लिए उसे स्वभावत कठोर श्रम करने की आवश्यकता पढती है, 
जैसा कि सभी स्वाभाविक जीवन के लिए होता है। परन्तु हमारे द्वारा 
प्रयोग में छाई जानेवाली विविध शोपण-विधियों के फलस्वरूप स्थिति दिन- 
पर-दिन विगडती जा रही हैं और श्रमजीवियो का जीवन अधिक दु ख- 
पूर्ण बनता जा रहा है। इसके विपरीत हम-जैसे निठल्लो का जीवन 
कला और विज्ञान की सहायता से प्रति वर्ष अधिक सम्पन्न, अधिक 
आकर्षक और अधिक सुरक्षित होता जा रहा है! 
में देखता हू कि आजकल मजदूर छोग--विशेषत वृद्ध स्त्री, पुरुष 
और बच्चे--अतिशय परिश्रम और अपर्याप्त पोषण के कारण काल- 
कलवित होते जा रहे हूँ, उन्हे जीवन की नितान्त आवश्यक वस्तुओं तक 
के प्राप्त होने की आशा नहीं होती। दूसरी ओर निठल्ले छोगो को--- 
जिनमे एक में भी हु--अति वर्ष अधिकाधिक सुख और विछास की 
सामग्रिया मिलती जा रही हैं और उनका जीवन अधिकाधिक सुरक्षित 
होता जा रहा है; यहातक कि उनमे से मुझ-जैसे कुछ भाग्यगाली 
लोगो का जीवन सुरक्षा की उस सीमा पर पहुच गया है जिसका स्वप्न 
पुराने जमाने में छोग केवल परियो की कहानियों में देखा करते थे। 
हमारी अवस्था उस व्यक्ति की-सी हो गई है जो जादू की किसी 
अक्षय थैली का स्वामी बन बैठा है। दूसरे शब्दों में हम उस अवस्था 
में पहुच गए है जिसमें मनुष्य न केवल जीवन-रक्षा के लिए परिश्रम 
करने के प्राकृतिक तियम से मुक्त हो गया है बल्कि इस योग्य भी वन 
गया है कि परिश्रम किये बिना ही वह जीवन के समस्त सुखो का उप- 
भोग कर सके और अपने वाद अपनी जादू की अक्षय थैली या तो 
अपनी संतान को या अपने इच्छानुसार किसी और व्यक्ति को दे जा 
सके । में देखता हु कि मनुष्य के परिश्रम का फल श्रम करनेवालो 
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को न मिलकर अधिकाधिक निटल्ले लोगो को मिल रहा है। एसा 
मालम पडता है कि समाज के विशाल भवन का पु्नानर्माण कुछ इस 
ढग से हो रहा है कि नीव के पत्थर शिखर की ओर चढते जा रहे हे 
और यह परिवर्तन दिन-दूना रात-चौगुना बढता जा रहा है। में देखता 
हू कि जो कुछ हो रहा है वह ऐसा है जैसे किसी वावी की 
'चीटिया अपने समान नियम को भूल जाय॑ं और उनमें से कुछ चौटिया* 
मिट्टी को उठा-उठाकर नीचे से ऊपर ले जाने लगें और इस प्रकार नीचे 
का भाग क्रमश छोटा होता जाय और झिखर वढता जाय; यहातक 
कि अन्य चीटिया भी विवश होकर नीचे से ऊपर चली जाय। में 
देखता हूं कि परिश्रमी जीवन के आदर्श का स्थान जादृूबवाली थैली के 
आदर ने के लिया है। धनिको ने, जिनमें एक में भी हु, अनेक युक्‍्तियों 
से जादू की थैली हथिया ली हैं और उसका उपभोग करने के लिए 
हम शहरों में, अर्थात्‌ एक ऐसी जगह, आ बसे हे जहा उत्पादन एक भी 
वस्तु का नहीं होता कितु उपभोग सब वरतुओ का होता है । अभागा 
मजदूर, जो इस जादू की थैली को अमीरो के लिए सुलभ बनाने के 
लिए लूटा जाता है, उनके पीछे-पीछे शहर पहुचने की चेष्टा करता 
है। वहा पहुचकर वह भी छल्ू-प्रपच सीख जाता हैं और या तो 
अपने लिए ऐसी स्थिति पैदा कर लेता है जिसमें थोडा श्रम करने से ही 
अधिक प्राप्त हो जाता है और इस प्रकार मजदूर-वर्ग का वोझ और 
भी अधिक बढ़ जाता है, या उस स्थिति तक पहुचने मे असफल होने के 
कारण वह नष्ट हो जाता है और सराय मे रात काटनेवाले उन भूखो- 
नगो की श्रेणी मे जा मिलता हैं जिसकी सख्या आश्चर्यजनक वेग के 
साथ वढ रही है। 
में उस वर्ग के छोगो में से हु जो अनेकानेक युक्तियो द्वारा मजदूरो 
को जीवन सम्बन्धी आवश्यक वस्तुओ से वचित कर देता है। इन्ही 
युक्तियों के वछ पर उसे वह जादूभरी थैली मिली है जिसे वेचारे 
मजदूर ललचाई हुई आखो से देखते हे। यदि में इन निर्धनो की सहायता 
करना चाहता हू तो यह स्पष्ट है कि मुझे इन लोगो को छटना नहीं 
चाहिए, जैसा कि मे कर रहा हू। इसके अलावा मुझे इन लोगो को 
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प्रतोमन भी नहीं देना चाहिए। किंतु इसके विपरीत, मेने सदियों से 
प्रचलित जटिकतम, कुटिक और कर छल-प्रपचों की सहायता से अपने 
लिए एक ऐसी स्थिति उत्पन्न कर ली है जैसी जादू की थैली रखनेवाले 
किसी भी व्यक्ति की हो सकती है । अर्थात, में उस स्थिति में पहुच 
गया हू जिसमें *वय कोई काम-काज किये विना ही सैकडो, हजारो 
आदमियो को अपने लिए काम करने को बाध्य कर सकता हू। ऐसा 
ही में आजकल कर भी रहा हु; फिर भी यह सोचने की धृष्टता करता 
हू कि में निर्धनो पर दया करता हू और उनकी सहायता करना चाहता 
हु। एक ओर तो में गरीब की पीठ पर सवार होकर उसका दम घोट 
देता हं और उसे बाध्य करता है कि वह मुझे छादकर ले चले और 
दूसरी ओर अपनेको तथा दूसरो को विश्वास दिलाता हू कि मुझे उस 
वेचारे के लिए सहानुभूति है और में हर सम्भव युक्ति से उसका 
भाग्य सुधारना चाहता हू, बदतें कि मुझे उसकी पीठ से उतरना 
ने पडे। 

बात बिलकुल सीधी-सादी है। यदि में निर्धनो की सहायता करना 
चाहता हू, अर्थात यदि में चाहता हू कि निर्धन न रहे, तो मुझे उन्हे 
निर्धन नही बनाना चाहिए | परतु वास्तविकता यह है कि उत गरीबो 
को, जो जीवन-मार्य से विचलित हो गए हूं, मे स्वेच्छा से दसियो, 
बीसियो या सैकडो रूवक दे डालता हू, कितु जो छोग अभी विचलित 
नही हुए हैँ उनसे में ठीक इसी प्रकार के सहस्नो रूबरू वसूल कर लेता 
हू। इस प्रकार में उन्हे निर्धन बनाने के साथ-ही-साथ वुद्धिभ्रष्ट भी 
कर देता हू । 

बात तो विलकुल सरल है, फिर भी इसे पूरी तरह समझना मेरे 
लिए उस समय तक अत्यन्त कठिन था जबतक कि में कोई ऐसा 
समझौता न कर लेता या ऐसे बहाने न दूढ लेता जिनसे मेरे पक्ष का 
समर्थत हो सकता। पर जैसे ही मेने अपना अपराध स्वीकार किया, 
वैसे ही जो बाते पहले विचित्र, जटिल, अस्पष्ट और अग्म्य मालूम 
होती थी वे बिलकुल सरकू और वोधगम्य हो गईं । सबसे बडी बात 
यह हुईं कि इस व्याख्या के फलस्वरूप स्वयं मेरे जीवन का मार्गे सुगम, 
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स्पष्ट और सुखदायी हो गया और पहले की भाति जटिल, अगम्य तथा 
वलेदकर न रह गया । 

लोगो की सहायता करने की इच्छा रखनेवाला में हु कौन ? में 
लोगो की सहायता करना चाहता हू, फिर भी में चार-चार मोमवत्तिया 
जलाकर रात को देर तक ताश खेलता हू और फिर दोपहर तक पडा 
सोता रहता हू । ग्रे दुर्वे, पौरुषहीन हो गया हु और मूझे स्वय सैकड़ों 
आदमियों की सहायता और सेवा की आवश्यकता है। फिर भी में 
दूसरो की सहायता करने वढता हू । कितु किसकी ? उनकी, जो सबेरे पाच 
बजे उठ जाते है, तख्तो पर सोते है और रोटी और करमकल्ला खाकर 
रह जाते है, जिनमें हछ चलाने, छकडी काटने, कुल्हाडी मे मूठ लगाने, 
रहा चलाने, घोडो पर जीन कसने और कपडे सीने की योग्यता है । 
शक्ति, दुढता, कार्य-कुशछता और आत्मसयम में ये छोग मुझसे सैकड़ो- 
गृता बढचढकर होते है, फिर भी में उनकी सहायता करने निकलता 
हू ! अत ऐसे छोगो के सम्पक॑ में आकर में लज्जित न होता तो और 
क्या ? इनमे से सबसे दुवंल व्यक्ति भी--रज्हानोफ-भवन में रहनेवाला 
एक गराबवी तक, जिसे लोग आवारा कहते हे--मुझसे सैकडोगुना 
अधिक परिंश्रमी हैं। यदि में इस वात का हिसाव लछूगाऊ कि में लोगों 
से कितना लेता हु और उन्हे कितना देता हु और उसकी तुलना इस 
बात से करू कि वह गरावी दूसरो से कितना लेता है और उन्हें 
कितना देता है तो में देखगा कि उसका आथिक सतुलन मेरे आर्थिक 
सतुलन से हजारोगुना अच्छा है। 

ऐसे ही छोगो की सहायता करने का में दम भरता हू। में दीनो 
की सहायता करने जाता हु। कितु दीन कौन है ”? जिनकी में सहायता 
करने जाता हू उनमें से एक व्यक्ति भी मुझसे अधिक दीन नही हैं। में 
सर्वेथा अशक्त, निकम्मा और परावरूम्बी हु और केवल विशेषतम अवस्था 
में ही जीवित रह सकता हु। यह अवस्था उस समय उत्पन्न होती है जब 
सहस्रो व्यक्ति एक नितात निरर्थक जीवन को बनाए रखने का प्रयत्न करते 
है। में वह कीडा हु, जो वृक्ष की पत्तियों के फूलने-फलने का और निरोग 
रहने की कामना तो करता हे, कितु उन्हे निरन्तर चाटता रहता है। 


हमारे शोषण का जाल १्०्पु 


में अपना सारा जीवन इसी श्रकार व्यतीत करता हू। में खाता 
हूं, बातें करता हू, सुनता हू, पढ़ता हू, लिखता हू, खेलता हु और 
सोता हूं। यही क्रम प्रतिदिन चलता है। में न तो कुछ काम कर 
सकता हू, च करना जानता हु। मुझे इस प्रकार का जीवन विताने में 
सहायता देने के लिए यह आवश्यक है कि दरवान, किसान, रसोइए- 
दार, रसोइएदारिन, साईस और धोवित सबेरे से श्ञाम तक काम करते 
रहें । इनमें वे मजदूर शामिल नही है' जो इन साईसो, रसोइएदारो, 
दरवानो आदि को मेरे सेवार्थ बर्तन, कुल्हाडी, पीपे, ब्रुश, प्याले, 
तब्तरियां, मेज-कुर्णी, शीशे, पालिश, पैराफिन, घास, ईंधन, गोइत आदि 
जुटाने में योग देते है । ये छोग दिन-रात कडी मेहनत करते है ताकि 
मै बातें कर सकू, खा सकू और सो सकू। फिर भी मै निकम्मा यही 
सोचता हूं कि में दूसरों की सहायता कर सकता हू, उन्हीं छोगो की 
जो मेरी सहायता कर रहे है । 

इसमे तो कोई आइचयें की वात नहीं कि में किसीकी सहायता 
नही कर सका और मुझे अपने ऊपर रूज्जा आई। आदरचय को बात 
तो यह है कि मेरे मस्तिष्क मे दूसरों की सहायता करने का मू्खेतापूर्ण 
विचार आया कैसे ? जिस स्त्री ने बीमार बूढें की सेवा की थी, उसने 
उसकी सहायता की थी, जिस किसान महिला ने अपनी मेहनत से पैदा 
किये हुए नाज की रोटी में से एक टुकडा काटकर भिखारी को दे दिया 
था, उसने उसकी सहायता की थी। इसी तरह सेम्यॉन ने अपने कमाए 
हुए तीन कोपेक भिखारी को देकर उसकी सहायता की थी, क्योकि वे 
तीन कोपेक वास्तव में उसकी मेहनत के द्योतक थे | कितु मेने न 
किसीकी सहायता की, न सेवा की । में यहूं अच्छी तरह जानता था 
कि मेरा घन मेरी कमाई का नही हैं । 

अत मुझे ऐसा प्रतीत होने लगा कि स्वय रुपए में--यहातक कि 
उसे अपने पास रखने भर मे--कोई दोष, कोई पाप हूं। मेर्ने अनुमद 
किया कि मेरे चारो तरफ जो व॒राइया दिखाई देती हे उनकी जड़ 
यही रुपया और उसका मेरे पास होना हैं। तब मेरे मन में प्रइन 
उठा--€पया क्या है ? 
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रुपया ! रुपया क्‍या है ? 
रुपया परिश्रम का प्रतीक है । 
में ऐसे शिक्षित लोगो से मिला हूं जो कहते हे कि रुपया जिनके 
अधिकार में होता है उन्हीके परिश्रम का वह परिचायक होता हैं । में 
स्वीकार करता ह कि कुछ अस्पष्ट रूप में मेरा भी पहले यही मत था। 
“कितु मेने यह जानना जरूरी समझा कि रुपया वास्तव में है क्या और 
इसके लिए मेने अर्थशास्त्र की शरण ही । 
अय॑शास्त्र के अनुसार द्रव्य * में कोई वात अन्यायसूचक अथवा 
हानिकारक नहीं है । वह तो सामाजिक जीवन का एक स्वाभाविक 
उपकरण है और उसकी निम्नलिखित कार्यो मे आवश्यकता पड़ती है - 
(१) विनिमय सम्बन्धी सुगमता (२) मूल्य-निर्धारण (३) वचत और 
(४) भुगतान । यह एक बिलकुल स्पष्ट बात है कि यदि मेरी जेव में 
तीन फालछतू रूवक पडे हो तो मे किसी भी सभ्य तगर में जाकर चुटकी 
वजाते ही सेकडो आदमियों को बुला सकता हु, जो उन तीन रूवलो के 
लिए कठोर-से-कठोर, अप्रिय-से-अप्रिय और अपमानजनक-से-अपमान- 
जनक कार्य करने को तैयार हो जायगे। इसका कारण रुपया-पैसा नहीं, 
वल्कि हमारे आथिक जीवन की जटिल विपमता है। कुछ विद्येप 
व्यक्तियों को दूसरों पर प्रभुता प्राप्त हो जाने का कारण यह नही है 
“कि उनके पास रुपया है, वल्कि यह कि श्रमजीवियों को अपने श्रम का 
पूरा पारितोषिक नही मिलता । इस अनीति की जड़ में पूजी, किराया 





# 0/0769, सुगमता के लिए यहां द्वव्य' के स्थान पर रुपया- 
पैसा या केवछ 'रुपया' या पैसे” का भी प्रयोग किया गया है। 
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ओर मजदूरी हे जिनका स्वय आपस में तथा धन के उत्पादन, वितरण 
और उपभोग से जटिल सम्बन्ध होता हैं। सीघी-सादी भाषा में इसका 
अर्थ यह है कि जो लोग पैसेवाले हूँ वे वें-पैसैवालो को उगलियो पर नचा 
सकते है । कितु अर्थशास्त्र के अनुसार वास्तविकता कुछ और ही है। 
उनका मत हैँ कि हर तरह के उत्पादन-कार्य पर तीन बातो का प्रभाव 
पडता है -- (१) भूमि, (२) सचित श्रम (पूजी) और (३) श्रम । 
इन तीनो साधनों की पारस्परिक त्रिया-अतिक्रिया के कारण और 
उत्पादन के दो साधनो--भूमि तथा पूजी--के मजदूरों के अधिकार में 
न होकर दूसरों के अधीन होने के कारण और साथ-ही-साथ उनसे 
उत्पन्न होनेवाली जटिल गुटवदियों के फलस्वरूप कुछ लोगो का दूसरों 
पर प्रमृत्व स्थापित हो जाता है । धन का यह राज्य, जिसके अन्याय 
और जिसकी करता को देखकर हम स्तम्भित रह जाते हे, कैसे उत्पन्न 
होता है ” पैसे की सहायता से कुछ छोग दूसरों पर क्यो शासन करते 
है ? अर्थशास्त्र के अनुधार इसका कारण उत्पादन के विभिन्न साधनों 
का विभाजन और उससे उत्पन्न होनेवाली गुटवदी है, जो मजदूरो को 
सताती है। यह उत्तर मुझे सदा ही विचित्र प्रतीत होता रहा है, क्योकि 
न केवल इसमे प्रएन के एक भाग--रुपए के महत्व--पर विचार नहीं 
किया गया है, बल्कि उसके अनुसार उत्पादन के साधनों का जो विभाजन 
किया गया है वह प्रथम दृष्टि में संदा कृत्रिम और वास्तविकता के विपरीत 
दिखाई देता है । कहा जाता है कि सब प्रकार के उत्पादनो में भूमि, पूजी 
और श्रम तीनो का योग होता है । इसीलिए यह मान लिया गया है कि 
इनसे जो कुछ पैदा होता है--अर्थात्‌ धन या उसका प्रतीक वह रुपया--- 
इनके ही स्वामियों में बाद दिया जाता है । भूमि का मूल्य--किराया--- 
जमीदार को मिलता है, ब्याज पूजीपति को और परिश्रम का पारितोषिक--- 
मजदूरी--मजदूर को । कितु क्या यह सच है ? सबसे पहले तो देखना 
है कि क्या सभी उत्पादनों में तीनों साधनो का जुटना अनिवाये है । 
इस समय जबकि में यह लेख लिख रहा हू, मेरे चारो और घास 
सुखाई जा रही है। इस क्रिया में कौन-कौन से साधन प्रयोग में लाए 
जाते हे ? मुझे बताया गया है कि इसमें निम्नलिखित साधनों का 
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उपयोग किया जाता है--(१) भूमि, जिसपर घास उगाई गई है, (२) 
पूजी, अर्थात हसिए, पैजेठिया, दतिए और गाडिया, जो घास को इकट्ठा 
करने के लिए आवश्यक हे और (३) परिश्रम । कितु में देखता हूं कि 
यह बात सच नही है। भूमि के अतिरिक्‍त सूर्य, पानी, सामाजिक संगठन 
(जिसके फलस्वरूप लोगो को अनियमित अतिक्रमण से खेतो की रक्षा 
होती है), मजदूरों का ज्ञान, उनकी बोलने और शब्दों को समझ सकने 
की क्षमता आदि अनेक ऐसे दूसरे तत्व भी हे जिनका सूखी घास के 
उत्पादन में योग होता हैं, कितु जिनकी न जाने क्यो अशंशास्त्र में 
गणना नहों की जाती। 

सूर्य की शक्ति भी भूमि की ही भाति उत्पादन का एक साधन है, 
बल्कि उससे भी अधिक आवश्यक। यह बात कल्पना से बाहर नहीं है 
कि नगर के लोग दीवार खडी करके या पेडो द्वारा एक-दूसरे को सूर्य 
के प्रकाश से वचित करने का अधिकार प्राप्त कर सकते हे । तो फिर 
उसकी गणना उत्पादन के साधनों मे क्यों नहीं होती ? पानी भी भूमि 
के समान ही उत्पादन का एक आवश्यक साधन है । यही बात वायु की 
है । यह सम्भावना भी कल्पना से वाहर नहीं है कि कुछ छोग आवश्यक 
जल और वाय्‌ पर एकाधिकार प्राप्त करके दूसरों को इनसे वचित 
करदे | सामाजिक सरक्षण भी इसी प्रकार का एक अनिवार्य साधन है और 
ज॑साकि कुछ अथंशास्त्री स्वीकार करते हे, मजदूरों के लिए भोजन और 
वस्त्र की गणना भी उत्पादन के साधनों में ही होनी चाहिए। शिक्षा और 
बोलने की योग्यता भी, जिनसे विभिन्न प्रकार के काम करने की क्षमता 
आती है, इसी प्रकार के साधन है । यदि में उत्पादन के ऐसे-ऐसे अनु- 
ल्लिखित साधनों की गिनती करने बैदू तो उनसे एक पूरी-की-पूरी 
पुस्तक भर सकता हु । तो फिर, क्‍या कारण है कि उत्पादन के केवल 
तीन साधन चुने गए है और वे ही अ्थंश्ञात्र की नोव माने गए हे ? 
सूर्य के प्रकाग और पानी को भी भूमि के समान उत्पादन का पृथक- 
पृथक साधन माना जा सकता हैँ। इसी तरह मजदूरों के औजारो के 
समान उनके भोजन-वस्त्र, ज्ञान और इसके सचारण को भी उत्पादन 
के स्वतत्र साधनों में गिना जा सकता है। क्या कारण है कि सूर्य की 
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किरणो, पानी, भोजन और ज्ञान को गणना उत्पादन के पृथक साधनों 
के रूप में नही होती और केवल भूमि, औजार और श्रम ही इस श्रेणी 
में सम्मिलित किये जाते हें ? क्या इसका कारण केवल यह है कि सूर्य 
की किरणों, पानी, हवा और बोलने अथवा सुनने की क्षमता के सम्बन्ध 
में बिरले ही कोई किसी विशेषाधिकार का दावा करता है, जबकि भूमि 
और श्रम सम्बन्धी अधिकारों के लिए हमारे समाज मे सदा झगडा 
होता रहता है ? निस्सदेह इस वर्गीकरण का कोई और आधार नही 
है। अत में समझता हू कि उत्पादन के साधनों का केवक तीन अगो में 
विभाजन एक जवदेंस्त' का विभाजन है और पदार्थों के रूप पर निर्भेर 
नही है। कितु सम्मभवत यह विभाजन मनृष्य-समाज के लिए इतना 
स्वाभाविक है कि जहा-कही आथ्िक सम्बन्ध स्थापित होते है वहा उत्पादन 
के ये ही तीन साधन सामने आते हे ।* 

अब देखना है कि क्या यह वात सही हैं। सबसे पहले मे अपने 
चारो ओर रहनेवाले हसी प्रवासियों को लेता हु, जिनकी सख्या लाखो 
थी और अब भी है । ये प्रवासी किसी नई जगह जाते है और वहा बस- 
कर काम करने लगते है। यह वात उनकी समझ में बिलकुल नही 
आठी कि जो आदमी किसी भूमि को जोतता-बोता नहीं उसका 
उसपर अधिकार हो और भूमि अपता कोई अछग दावा पेश न 
करे। इसके विपरीत प्रवासी समझते हे कि भूमि सारे समाज की 
सम्पत्ति है और प्रत्येक व्यक्ति को इस वात का अधिकार है कि वह 
जहा चाहे वहा और जितनी सम्हाल सके उतनी भूमि जोते और बोए । 
अवासी अपने साथ जमीन जोतने, तरकारी पैदा करनें और मकान 
बनाने के लिए औजार छाते हे; किन्तु उनके मन में यह विचार कभी 
नही आता कि औजार स्वय भी कमाई कर सकते है। ये ओऔजार, जिन्हें 
पूजी कहा जाता है, कभी अपना कोई दावा करते भी नहीं। इसके 


# अर्थगात्त्र के सिद्धातो में अब महान्‌ परिवर्तन हो गए है। टॉल्स- 
डॉय ने जितनी भी बाते गिनाई है उनकी गणना आज के अर्थंशास्त्रियो 
के मतानुसार भूमि, श्रम अथवा पूजी के अन्तर्गत करछी जाती हैँ । 
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को होती है जो इनका उपयोग करते हैं । जब लोग इस रीति से काम 
करते हैं तब हमें ऐसा छगता है कि वे वैसा ही कार्य कर रहे है जैसा 
कि भनुष्य के लिए उचित और विवेकपूर्ण है। अत मनृष्यो के 
पारस्परिक आर्थिक सस्वन्च को ' दृष्टि मे रखते हुए में यह नहीं कह 
सकता कि उत्पादन के साधनों का तीन अगो मे विभाजित किया जाना 
उनके लिए स्वाभाविक है। इसके विपरीत में इसे अस्वाभाविक और 
विवेकहीन समझता हू्‌। किंतु कदाचित्‌ आदिम समाज ही एक ऐसा 
समाज है जिसमें उत्पादन के साधनों का तीन अगो में विभाजन नहीं 
होता । बाद मे जैसे-जैसे जन-सख्या वढती जाती है और सस्क्ृति का 
विकास होता है वैसे-वैसे यह विभाजन अनिवार्य हो जाता है। यह विभा- 
जन यूरोपीय समाज में भी हुआ है और जो बात सिद्ध हो चुकी है उसे 
स्वीकार करने के अछावा और कोई चारा नहीं। कितु देखना यह है 
कि इस वात में सत्य कहा तक है । हमे बतलाया जाता हैँ कि यूरोपीय 
समाज मे उत्पादन के अग्रो का पूरा-पुरा विभाजन हो गया है; भर्थात्‌, 
एक वर्ग के लोगो के पास जमीन है, दूसरे वर्ग के छोगो के पास औजार 
और तीसरे वर्ग के लोग इन दोनो से वचित कर दिये गए हें। मजदूर 
छोग इसी तीसरे वर्ग मे है। उन्हें भूमि और औजारो से वचित मानने 
के हम इतने अभ्यस्त हो गए है कि अब हमें इसमे कोई विचित्रता नहीं 
प्रतीत होती। कितु यदि हम विचार करे तो हमे तत्काल पता चल 
जायगा कि यह वात कितनी अश्ुद्ध और मूखंतापूर्ण है। उसका खड़न 
स्वय. उसीमे छिपा हुआ है । मजदूर की कल्पना करते समय हम उसके 
साथ उस भूमि और उन औजारो को भी मिला छेते हे जिसपर और 
जिनकी सहायता से वह कार्य करता है। यदि उसके पास रहने को भूमि 
और काम करने को औजार न हो तो वह मजदूर हो ही नही सकता। भूमि 
और औजारो के बिना न आजतक कोई मजदूर हुआ है और न हो” 
सकता। हम ऐसे किसी खेतिहर मजदूर की कंल्पना नहीं कर 
सकते जिसके पास काम करने के लिए भूमि, हसिया, गाडी और घोड़ा न 
ले। इसी प्रकार ऐसा मोची अकल्पनीय हैं जिसके पास मकान, पानी, 
हवा और काम करने के औजार न हो। यदि किसी किसान के पास 


११२ हम करें क्‍या ? 


भूमि, घोड़ा या हसिया न हो, या किसी मोची के पास मकान, पानी 
था कआ तल हो तो इसका अर्थ यही है कि किसीने उसे भगाकर 
उसकी भूमि हडप ली हैं या घोखा देकर उससे उसका हंसिया, उसकी 
गाडी, घोडा या सुआ छीन लिया है। कितु इसका यह अर्थ नहीं हैं 
कि हल के बिना कोई खेतिहर मजदूर हो सकता है या औजार के 
बिना कोई आदमी मोची हो सकता है । जिस प्रकार हम जल से दूर 
भूमि पर खडे हुए किसी वसी-विहीन मछेरे की कल्पना नहीं कर 
सकते--सिवा उस दशा में जबकि किसीने उसे पानी से दूर भगा 
दिया हो और उसकी वसी आदि छीन ही हो--उसी तरह हम भूमि 
और औजारो से विहीन किसी किसान या मोची की कल्पना उस समय 
तक नहीं कर सकते जबतक कि किसीने उससे उसकी भूमि और 
उसके औजार छीव न लिये हो। 

ऐसे आदमी हो सकते हे जिनको एक जगह से दूसरी जगह भगा 
दिया गया हो, जिनके काम करने के औजार छीन लिये गए हो और जिन्हे 
दूसरो के औजार लेकर ऐसे पदार्थ बनाने के लिए विवश किया जाता 
हो जिनकी उन्हें स्वयं अपने लिए आवश्यकता नहीं होती; कितु 
इसका अर्थ यह नही कि उत्पादन की प्रणाली होती ही ऐसी है । इससे 
तो केवल इतना व्यक्त होता हैं कि कही-कही उत्पादन की स्वाभाविक 
शर्तों का उल्लघन होता है । यदि हम उन सब पदार्थों को उत्पादन का 
साधन मानते हे जिनसे मजदूर को बलपूर्वक वंचित किया जा सकता 
है, तो फिर दास के शरीर पर अधिकार का जो दावा किया जाता है 
उसे भी उत्पादन का अग क्यों न माना जाय ? इसी तरह सूर्य की 
किरणो, वायु, जल आदि के प्रयोग के अधिकार को भी उत्पादन के 
साधनों में क्यो न गिता जाय ? सम्भव है कि कुछ छोग ऐसे हो जो 
दीवार खडी करके अपने पड़ोसी को धूप से वचित कर दे। ऐसे 
भादमी भी हो सकते हे जो नदी के वहाव को तालाब की ओर मोड- 
कर पानी गदा कर दे । इंसी तरह ऐसे आदमियों के भी होने की 
सम्भावना है जो दूसरो को अपनी सम्पत्ति समझें। किन्तु बलपूर्वक 
कार्यान्वित किये जाने पर भी उपर्युक्त तीनो दावों में से एककों भी 
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उत्पादनो के साधनों के विभाजन का आधार नही माना जा सकता। 
भूमि और ओजार सम्बन्धी काल्पनिक अधिकारों को उत्पादन का 
अलूग-अलरूग साधन स्वीकार करना उतना ही अशुद्ध है जितना सूर्य की 
किरणो, वायु, जल अथवा किसी मनुष्य के शरीर सम्बन्धी काल्पनिक 
अधिकारों को। ऐसे लोग हो सकते हे जो भूमि और मजदूर के काम 
करने के औजारों पर अपना अधिकार बताय, जैसेकि पुराने जमाने 
में लोग मजदूर के शरीर को अपनी सम्पत्ति समझते थे। इसी प्रकार 
ऐसे छोग भी हो सकते है जो सूर्य, हवा या पानी पर एकाधिकार का 
दावा करें | कुछ छोग ऐसे भी हो सकते हे जो श्रमजीवी को एक जगह 
से दूसरी जगह भगा दे और ज्योही वह अपने श्रम से कोई वस्तु उत्पन्न 
करे त्योही उसे उससे बछातू छीन लें और साथ-ही-साथ उसके औजारो 
को भी हथिया ले और उसको अपने लिए नही वल्कि अपने स्वामी के 
लिए श्रम करने को वाघ्य करें, जैसा कि फैक्टरियो में होता है । यह 
सब सम्भव है; कितु फिर भी जिस प्रकार एक व्यक्ति किसी दूसरे 
व्यक्ति की चल सम्पत्ति नहीं बन सकता--चाहे कितने ही प्राचीन 
काऊ से छोग ऐसा क्यों न मानते आए हो--उसी तरह कोई मजदूर 
बिना जमीन और ओऔजार के नही हो सकता । 

यदि कोई मनुष्य यह दावा करे कि अमुक व्यक्ति का जरीर मेरी 
सम्पत्ति है तो उसका यह परिणाम नहीं हो सकता कि दास अपने 
स्वामी की अपेक्षा स्वयं अपने कल्याण के लिए प्रयत्न करने के अपने 
प्राकृतिक अधिकार से वचित हो जाय। ठीक इसी प्रकार किसी 
व्यक्ति का भूमि और दूसरो के मौजारो पर स्वामित्व का दावा करना 
किसी मजदूर को मानवमात्र के इस नैसर्गिक अधिकार से वचित नही 
कर सकता कि वह भूमि पर रहे और अपने लिए जो कुछ उपयोगी 
समझता है उसे स्वय अपने या समाज के औजारो से उत्पन्न करे। 
वर्तमान आथिक अवस्थाओं को देखते हुए अर्थशास्त्र केवल इतना कह 
सकता है कि कुछ छोग मजदूरों की जमीन और ओऔजारो पर अपना 
अधिकार जताते है, इसलिए कुछ मजदूरो के लिए--सबके लिए कदापि 
गही ---उत्पादव के नैसगिक नियमों का इस प्रकार उल्लंघन किया गया 
*ः 
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है कि वे भूमि और उत्पादन सम्बन्धी औजारों से वचित होकर दूसरो 
के औजारों से काम करने के लिए बाध्य हो गए है। किन्तु इससे यह 
नही सिद्ध होता कि उत्पादन के नियमों का यह आकस्मिक उल्लूघन 
स्वय उत्पादन का नियम है । 

अर्थशास्त्रियों का यह कहना कि उत्पादन के साधनों का यह 
विभाजन उत्पादन का आधारभूत नियम है वैसा ही है जैसा बहुत-सी 
पखकटी छोटी हरी चिडियो को पिजडे में वद देखकर किसी जीव-शास्त्री 
का यह निष्कर्प निकालना कि एक छोटा-सा पिजरा और उनकी शलाको 
पर रखे हुए नन्‍हें-नन्हे पानी के बर्तत चिडियो के जीवन के आवश्यक 
साधन है और पक्षियों का जीवन इन्ही तीन साधनों पर निर्भर हैं । 
पिजरो मे चाहे कितनी ही पखकटी चिडिए क्यों न हो, जीव- 
शास्त्री को यह नही समझना चाहिए कि पिजरा पक्षियों के लिए जीवन 
का? कोई प्राकृतिक वातावरण है । चाहे कितने ही मजदूरों को उनके 
स्थान से क्यो ने भगा दिया जाय और चाहे उनकी पैदावार और 
उनके काम के औजारो को उनसे क्यो न छीन लिया जाय, उत्तकी भूमि 
पर रहने की तथा अपने औजारो से अपनी आवश्यकता की वस्तुए बनाने 
की स्वाभाविक प्रवृत्ति वदलेगी नही। कुछ लोग श्रमजीवियो की भूमि 
ओर उनके औजारो पर अपना अधिकार बतलछाते है, जैसा कि पुराने 
जमाने में कुछ लोग उनके शरीर पर ,स्वामित्व का दावा करते थे; 
कितु जिस प्रकार मनुष्य-समाज का विभाजन स्वामियों और दासों में 
नही हो सकता--जैसा कि प्राचीत कार में छोग चाहते थ--उसी 
प्रकार उत्पादन के साधनों का भूमि और पूजी मे विभाजन नही हो 
सकता, जंसा कि वर्तमान समाज मे अर्थशास्त्री करना चाहते है । कितु 
दूसरो की स्वतन्त्रता पर इस अन्याययुक्त अतिक्रमण को अर्थशास्त्री 
उत्पादन के स्वाभाविक साधनों के नाम से . पुकारते हे । मानव-समाज 
की स्वाभाविक प्रवृत्तियों को अपना आधार बनाने के बदले अर्थशात्र 
ने किसी विशिष्ट उदाहरण को ही ग्रहण कर लिया है और उस 
विशिष्ट उदाहरण को न्यायोचित सिद्ध करने के लिए उसने उस भूमि पर 
जिसपर एक आदमी काम करके आजीविका कमाता है और उन औजारो 
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पर जिनके सहारे बह रोजी कमाता है, दूसरे के अधिकार को स्वीकार 
कर लिया है। दूसरे शब्दो में अर्थभात्र ने एक ऐसे अधिकार को मान 
लिया है, जिसका अस्तित्व न तो कभी था, न हो सकता हैं और जो स्वतः 
आत्मविरोधी है, क्योकि यदि कोई व्यक्ति किसी ऐसी भूमि पर 
अधिकार जताता है जिसपर वह काम नहीं करता तो उसका वास्तविक 
तात्पर्य केवल इतना है कि वह एक ऐंसो भूमि को उपयोग में छाते 
का अधिकार चाहता है जिसे वस्तुत. वह इस्तेमाल नहीं करता। इसी 
तरह औजारों पर अधिकार जताने का अर्थ है ऐसे औजारों से काम 
करने का अधिकार मागना जिनका स्वय प्रयोग नहीं किया जाता। जिस 
प्रकार प्राचीन काल में मनृप्य-समाज को नागरिकों तथा दासो की दो 
श्रेणियों में विभवत करके दासो की अस्वाभाविक स्थिति को ही मनुष्य 
की स्वाभाविक अवस्था मानते थे, उसी तरह उत्पादन के साधनों का 
वर्गीकरण करके आज अर्थशास्त्र मजदूरों की उस अस्वाभाविक स्थिति 
को ब्विसमे वे रहते हे, जीवन की स्वाभाविक अवस्था मानता है। भथ्े- 
शौस्त्र ते इस विभाजन को केवल इसलिए स्वीकार किया है कि वर्तमान 
समाज के जिस दूर्गूण को उसने अपने अन्वेषण का आधार मान लिया 
है उड़े वह न्यायसगत सिद्ध करना चाहता है। इसका परिणास यह 
निकक्क है कि अर्थशात्र वत्तमान स्थिति को किसी-न-किसी प्रकार उचित 
हिंद करेने की व्यर्थ चेष्ट करता हैँ और सामने आनेवाले प्रश्नों के 

स्पूटुठ्रम तथा सरलतम उत्तर को अगीकार न करके ऐसे उत्तर देता है 
कि जिनका कोई अय्ये नही होता । 

« अर्थशास्त्र के सामने प्रइन यह है--व्या कारण है कि जिन लोगों 
के पास भूमि और पूजी है, वे भूमिहीनों और बिना पूजीवालो को 
दास वना छेते है ? सामान्य वुद्धिवाले कहते है कि यह सब रुपए की 
माया है। उनका कहना है कि ठुपया ही मनुष्य को गुलाम बनाता है। 
किंतु अर्थशास्त्र इस सिद्धान्त को स्वीकार नही करता और कहता है कि 
दासता का कारण रुपया नही है, वल्कि यह कि कुछ लोगो के पास भूमि 
और पूजी है और कुछ छोगो के पास नहीं। हम पूछते है--- क्या 
कारण है कि भूमि और पूजी के स्वामी भूमिहीनों और विना पूजीवालो 
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को अपना दास वना सकते है ?” हमें उत्तर मिलता हे-- क्योकि 
उनके पास भूमि और पूजी है ।” कितु, यही तो हमारा प्रव्न है। भूमि 
और काम के औजारो से वचित किया जाना तो दासता हैं ही। यह तो 
वही पुराना उत्तर हुआ-- इससे नोद आती है वयोकि इसमें नींद छाने 
का गण है ।” कितु जीवन अपने इस अनिवार्य प्रश्न को पूछता बंद नहीं 
करता। अर्थग्ास्‍्त्र भी इसे देखता है और उत्तर देने का प्रयत्न करता 
है, कितु जवतक वह अपने द्वारा चुनें गए वर्तमान आधार पर ही काम 
करता रहेगा और भूछ-भूलेया में पडा रहेगा तवतक वह ठीक उत्तर 
नही दे सकेगा। इसका उत्तर देने के लिए यह आवश्यक है कि अर्थ- 
शास्त्र सबसे पहले उत्पादन के साधनों के अपने गलत विभाजन का 
परित्याग करे; अर्थात्‌ परिणाम को कारण मानना छोड दे और जिन 
बातो की उसे जाच-पडतालू करनी है उनके पहले समीपस्थ और वाद 
में दृरस्थ कारणों पर विचार करे। अर्थशास्त्र को इस प्रइन का उत्तर 
देना चाहिए---क्या कारण है कि कुछ छोग तो भूमि और उत्पात के' 
ओजारों से वचित हैँ और कुछ छोग उन दोनो के स्वामी है ?” अर्थार्तें 

क्या कारण है कि जो छोग जमीन जोतते हैं और औजारों का उपयोग 
करते हू उनसे उनकी भूमि और उनके औजार अछूग कर दिये लाते 
है ?” जैसे ही अर्थगास्‍्त्र उस प्रघन पर विचार करना आरम्भ कैछ देगा 
वैसे ही अनेक नई वाते उसके सामने आ खडी होंगी और पहैंलेवाली 
वे सारी बद्धगास्त्रीय धारणाएं उछट-पुलट जायगी जिनका परिज्ूजुत न 
इस दूषित आवार पर होता था कि मजदूरों की गरीबों का कार 
उनकी गरीबी है। साधारण मनुष्य को इस वात में छेणमात्र भी 
जका नही होती कि दासत्व का निकट कारण रुपया हैं। कितु अर्थशास्त्र 
इसको अस्वीकार करता हैं और कहता है कि रुपया (द्रव्य) तो विनिमय 
का साधन मात्र है और उसका लछोयो की दासता से कोई सम्बन्ध नही । 
अब देखना हैं कि वात ऐसी ही है या नही ? 


श्र 
फ़ीजी द्वीप की करुण कहानी 


रुपया कहा से आता है? किन परिस्थितयो में राष्ट्रों के पास 
रुपया सदा बना रहता है और किन परिस्थितियों में वे उसका उपयोग 
नही करते ? जिस प्रकार प्राचीन काल में सीदियन * या द्रेवलियन ' छोग 
रहते थे, उसी प्रकार एक जाति आज अफ्रीका या आस्ट्रेलिया में रहती 
६ कश कृषि, पशू-पालन और फलोत्पादन द्वारा जीवन-निर्वाह करती है । 
वर्चा हम इतिहास के आरम्मिक काल में सुनते हें और इतिहास 

का फ्रर॒म्भ विजेताओं के आक्रमणो से होता है । विजेता सदा एक ही 
रीति का अनुसरण करते आए है । मूलनिवासियों से वे जितनी भी चीजे 
हैड़प सकते हे हडप लेते हे; जैसे पशु, अन्न, वस्त्र, बूनी हुई वस्तुए 
आदि | इसके अतिरिक्त वे स्त्रियो और पुरुषो को वदी बनाकर छूटी 
हुई दूसरी वस्तुओ के साथ अपने देश ले जाते है। कुछ वर्ष बाद वे 
फिर चढ़ाई करते हे, कितु उस समय तक वहा के निवासी अपने पहले 
भी नही सम्हरू पाते और विजेताओं को लूटने के लिए बहुत 

वह सामग्री मिलती है। इसलिए वे उनके शोषण की और भी अच्छी- 
अच्छी युक्तिया ढूढ निकालते हे। ये युक्तिया बहुत ही सरल होती हैँ 
और सबको स्वभावत. ही सूझ जाती है। पहलो यूक्ति है व्यक्तिगत 
दासत्व की, कितु इसमें कठिनाई यह होती है कि विजेताओ को समस्त 
पराजित जाति से काम लेने और बदले में उसकी रोटी की व्यवस्था 


१ एशिया की एक प्राचीन खानावदरोश जाति। 
२ प्राचीन रूसी इतिहास मे उल्लिखित एक स्लैवोनिक जाति | 


११८ हम करें क्‍या ? 


करनी पडती है । स्वभावत उन्हे एक दूसरी युक्ति सूझती है। इसके 
अनुसार वे पराजितो को उनकी ही भूमि पर रहने देते हे, कितु उस 
भूमि पर आधिपत्य अपना जमा छेते हे और उसे अपने अनुगामियो में 
बाट देते हैं ताकि इन अनुगामियों द्वारा वे वहाके मूल निवासियों से 
मनमानी मेहनत करवा सकें । कितु यह युवित भी असुविधाओ से रिक्त 
नही होती । विजेताओ के पृष्ठपोषकों को मूल निवासियों की उत्पादन 
सम्बन्धी सभी क्रियाओ की व्यवस्था करनी पडती है । इसलिए एक 
तीसरी युक्‍्ति सामने आती हैं। यह युक्‍्ति अन्य यूवितयो के समान ही 
सभ्यता की द्योतक होती है । इसके अन्तगगंत पराजितो पर एक प्रकार 
का अनिवार्य कर लगाया जाता हैं जो उन्हे निश्चित समय पर भरना 
पडता है । विजेताओं के सामने लक्ष्य यह होता है कि जनता की पैदावार 
का जितना भी अधिक-से-अधिक भाग हडपा जा सकता है हड॒पा जाय । 
स्पप्ट हैं कि विजेता ऐसी ही वस्तुओ को हथियाना चाहेंगे जिन्हें है के 
मूल निवासी सबसे अधिक बहुमूल्य समझते हो; कितु जो भारी न,हो 

सरल्तापूर्वक सचित की जा सके, जैसे सोना और खाछ । अत. हैँ; #त्येक 
पराजित कुदुम्ब या जाति पर सोने या खाल के रूप में निश्चित समय 
पर मिलनेवाले कर लगा देते हे और इस प्रकार अत्यधिक सुविधा के 
साथ जनता के श्रम का शोषण करते हे । जब मूल निवासियों का खाल 
और सोने का भडार प्राय पूरा-का-पूरा उनकी भेट चढ लेता है तो 
अभागे पराजितो को और सोना प्राप्त करने के लिए न केवल आपस 
में ही एक-दूसरे को वल्कि विजेताओं और उनके अनुगामियो- के हाथ 
भी अपनी सारी सम्पत्ति और कार्य-णक्ति बेचनी पड़ती है। यही कैम 
भ्राचीन और मध्यकाल में चछता रहा था और यही अब भी चल रहा 
हैं। प्राचीन काल में देशो की जय-पराजय प्राय हुआ करती थी और 
मानव-समाज मे समानाधिकार की भावना नहीं थी। यही कारण था 
कि वैयक्तिक दासता ही उन दिनो दूसरों पर स्वामित्व प्राप्त करने की 
सबसे प्रचलित प्रणाली थी और उसकी मुख्य विशेषता यह थी कि दासो 
के साथ चल-सम्पत्ति का-सा व्यवहार किया जाता था। मध्यकाल मे 
इस प्रकार की दासता का स्थान कुछ अश में सामतश्ञाही अर्थात 
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भूस्वामित्त और चाकरी ने ले लिया और दासत्व के खिचाव का केन्द्र 
व्यक्ति से हटकर भूमि पर आ गया। आवुनिक काल में--जब 
से अमरीका का पता रूगा, व्यापार में उन्नति हुई, बहलता के 
कारण सोना ससार भर में प्रामाणिक सिक्के के रूप में स्वीकार 
कर लिया गया ओर विभिन्न देगो की राज्य-शक्ति भी वबढी-- 
तबसे रुपए या द्रव्य के रूप मे कर लेना लोगो के शोपण की 
सुर्य विधि वन गया है और मनृष्य के समस्त आ्थिक सम्बन्ध उसी 
पर आधारित है । एक साहित्यिक पुस्तक में प्रोफेसर यानजूछ का एक 
लेख है जिसमें उन्होने फीजी ढीप के आधुनिक इतिहास का वर्णन किया 
है। यह प्रमाणित करने के लिए कि क्सि प्रकार वर्तेमान युग में 
रुपया वसूछ करना ही दूसरो को दास बनाने का प्रमुख साधत बन 
गया है, यदि से कोई अत्यन्त प्रभावोत्पादक उदाहरण उपस्थित करना 
चाहूं तो मुझे नीचे लिखें सत्य-विवरण से बढ़कर कोई दूसरा दृष्टात नही 
मिलेगा । यह विवरण छिखित प्रमाणों पर आधारित है। 

फीजी लोग दक्षिण प्रशात महासागर में पोलिनीशिया के द्ीपी में 
रहते है। प्रोफ़ेसर यानजूरू के अनुसार इस द्वीपसमूह में कई 
छोटे-छोटे ठापू है, जिनका क्षेत्रल्ल छगभग ८,००० वर्गमील हूँ। 
आबादी केवल आधे टापुओ मे है। कुछ जन-संख्या १,५१,५०० है, 
जिसमे से १,५०,००० मूल निवासी और १,५०० गोरे है । मूल- 
निवासियों को जंगली अवस्था मे से निकले हुए बहुत दिन हो गए है 
और वे अपनी योग्यता के लिए प्रसिद्ध है । थोडे ही दिनो में कृषि और 
पशुपालन की अच्छी योग्यता प्राप्त करके उन्होने यह सिद्ध कर दिया 
हैं कि उनमे कार्ये और विकास की क्षमता है। पहले ये लोग वैभव- 
शाली थे; परन्तु सन्‌ १८५९ मे भीपण सकट में फस गए। अमरीकी 
सरकार ने फीजी राजा पर यह अभियोग छभगाया कि तुम्हारी 
अजा ने कुछ अमरीकी नागरिकों के साथ हिसात्मक अत्याचार किये है 
इसलिए उसकी क्षतिपूर्ति के रूप में ४५,००० डालर दो। अतः 
फीजी-निवासियो और उनके राजा धाकम्बाऊ कों एकाएक रुपए की 
आवश्यकता पड़ गई। 


१२० . हम करें क्या ? 


क्षतिपूर्ति के धत को वसूल करने के लिए अमरीकियो ने एक 
सैन्य-दकू भेजा, जिसने जमानत के रूप में कुछ सर्वोत्तम टापुओ पर 
अचानक अधिकार कर लिया और यहा तक धमकी दी कि यदि 
क्षतिपूरति का रुपया एक निश्चित तिथि तक अमरीकी प्रतिनिधियों को 
न दे दिया गया तो गोलाबारी करके उनकी वस्तिया नष्ट कर 
दी जायगी। 

धर्म-प्रचारको के साथ जो गोरे फीजी में सबसे पहले जा बसे थे 
उतमे अमरीकी भी थे। इन लोगो ने किसी-न-किसी बहाने ठापुओ की 
सर्वोत्तम भूमि को चुन या हथिया कर उसपर रूई और कॉफो की 
खेती आरम्भ कर दी। उन्होंने वहाके असख्य निवासियों को मजदूरी 
पर रख लिया और उन वेचारो को या तो ऐसी शर्तों मे जकड लिया 
जिन्हें वे समझ नही पाते थे या उन्हें ऐसे ठेकेदारों द्वारा नौकरी पर 
लगाया जो गुलामों का व्यापार किया करते थे। इन खेतों के गोरे 
स्वाभियों भौर मूलनिवासियों मे, जिन्हें गोरे अपना गुलाम समझते 
थे, झगडा अनिवायं था। इसी प्रकार के एक झगडे को बहाना 
बनाकर अमरीका ने क्षततिपूर्ति की माग की थी। वैभवजाली होते 
हुए भी फोजी-निवासी उस समय तक भुगतान जिन्‍्स के जरिए 
किया करते थे; जैसा कि यूरोप मे भी मध्यकाल तक प्रचलित था। 
वे रुपए का प्रयोग नही करते थे और उनका सारा व्यापार वस्तु- 
विनिमय के ही रूप मे होता था। माल के बदले माल दिया जाता था 
और जो इने-गिते सार्वजनिक अथवा सरकारी कर थे, उनका भुगतान 
पंदावार से होता था। अत जब अमरीकावालो ने फीजीनिवासियों 
और उनके राजा थाकम्बाऊ से ४५,००० डालर की क्षतिपूत्ति मांगते 
हुए समय पर रुपया न भरे जाने पर भीवण परिणामों की धमकी दी 
तव उनके सामने एक विकट समस्या आ खडी हुईं। उनके लिए तो 
5५,००० का अक ही कल्पनातीत था; डालर की तो बात ही क्या, 
जिसको इतने परिमाण मे उन्होने कभी देखा ही नही था। थाकम्बाऊ 
ने दूसरे सामतो से परामर्श करके इग्लेड की रानी की सहायता लेने 
का निः्चय किया। पहले उसने रानी से फीजी द्वीपो को अपने 
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सरक्षण में लेने की प्रार्थना की । बाद में उसने इन द्वीपो के अग्रेजी 
राज्य में मिला लिये जाने की चर्चा उठाई, कितु अग्रेजो ने इस प्रार्थना 
पर अत्यन्त सावधानी से विचार किया और उस अडें-सभ्य राजा को 
आपत्ति-काल में सहायता देने की कोई उतावली नही दिखाई। सीधा 
उत्तर देने के बदले उन्होने फीजी द्वीप की जाच-पडताल के लिए 
सन्‌ १८६० में एक कमीशन भेजा जिससे कि यह निश्चय किया जा 
सके कि अमरीकी पावनेदारों को सतुष्ट करते और फीजी द्वीपो को 
ब्रिटिश उपनिवेश में मिलाने के लिए घन व्यय करना लाभदायक होगा 
या नही । 

इस बीच अमरीकी सरकार क्षतिपूर्ति के भुगताव के लछिए वराबर 
तकाजा करती रहो । जमानत के रूप में उसने वहा के कुछ सर्वोत्तम 
स्थानों पर अधिकार कर लिया और छोगो की सम्पन्नता को देखकर 
क्षतिपृर्ण की राशि ४५,००० डालर से बढाकर ९०,००० डालर कर 
दी। साथ-ही-साथ उसने यह भी धमकी दी कि यदि थाकम्बाऊ ने 
भूगतान में तत्परता नही दिखाई तो क्षतिपूर्ति की राशि और भी बढा 
दी जायगी। इस अकार चारो ओर से दवाए जाने पर वेचारे थाकम्बाऊ 
ने, जिसको उधार लेन-देन की यूरोपीय पद्धति का तनिक भी ज्ञान नही 
था, यूरोपीय प्रवासियो की सलाह पर मेलवोने के व्यापारियों से किसी 
भी शत पर--यहा तक कि किसी एक व्यक्ति के पास अपना सारा 
राज्य गिरवी रखकर भी--हपया लेने की चेष्टा की। थाकम्बाऊ 
की प्रार्थना के फलस्वरूप मेलबोने मे एक व्यापारी कम्पनी की स्थापना 
हुई, जिनका नाम पोलिनीशियन कम्पनी रखा गया। इस कम्पनी ने 
अपने लिए वहुत ही अनुकूल शर्तों पर फीजी के सरठारों के साथ एक 
समझौता किया । अमरीकी सरकार के ऋण को कुछ निश्चित तिथियो 
तक चुका देने का वचन देकर कम्पनी ने समझौते की पहली शर्तें के 
अनुसार आरम्म मे १,००,००० और वाद में २,००,००० एकंड 
अच्छी-से-जच्छी अपनी पसन्द की भूमि छे छी। इसके अतिरिक्त 
उसने अपनी फैक्टरियो, बस्तियो आदि को सदा के लिए सब तरह के 
करो और चुगियो से मुक्त करा लिया। साथ-ही-साथ, उसने बहुत 
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समय तक के लिए फीजी में वेक स्थापित करने का एकाधिकार प्राप्त 
कर लिया और अनिश्चित सख्या में नोट चलाने की छूट भी ले छी। 
समझौते के बाद से, जिसपर अतिम रूप से सन्‌ १८६८ में हस्ताक्षर 
किये गए, फीजी-निवासियो को थाकम्बाऊ की अबीनता में अपनी 
निजी सरकार के अतिरिक्त एक-दूसरी गकिति का सामना करना पडा। 
यह गक्ति वह प्रभावशाली व्यवसायी कम्पनी थी जिसके पास सभी 
टापुओ में बडी-वडी जमीदारिया थी और जिसका थाकम्बाऊ सरकार 
में बड़ा वोलबाछा था। उस समय तक थाकम्वाऊ सरकार अपनी 
आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए विभिन्न करो के रूप में मिलतें- 
वाले पदार्थों को लेकर और आयात पर थोडी-सी चुगी वसूल कर ही 
सतुप्ट हो जाती थीं; कितु गक्तिगाली पोलिनीशियन कम्पनी की 
स्थापना और उसके साथ की गई सधि के फलस्वरूप फीजी सरकार 
की आयिक स्थिति बदल गई। उसकी सर्वोत्तम भूमि का एक बहुत 
वडा भाग कम्पनी के हाथ में चछा गया, जिसके परिणामस्वरूप कर 
घट गए। उधर, जैसा कि वतलछाया जा चुका है, कम्पनी को विना 
चुगी दिये ही माल भेजने और मगाने का अधिकार मिल गया था ) 
परिणाम यह हुआ कि चुगी की आय भी कम हो गई। मूल-निवानियो 
अर्थात्‌ फोजी के ९९ प्रतिशत छोगो से चुगी की आय वैसे ही बहुत 
कम होती थी, क्योकि रूई और घातुओं के कुछ सामान के अतिरिक्त 
वे किसी अन्य विदेशी वस्तु का उपयोग नहीं करते थे । अब जबकि 
पोलिनीणियन कम्पनी के कारण यूरोप के धनी छोग भी चुगी देने से 
बचने लगे तो थाकम्वाऊ की आय नाममात्र की रह गई। स्वभावत 
थाकम्बाऊ को अपनी आय बढाने के लिए प्रयत्नशील होना पडा। 
उसने अपने गोरे मित्रो से सलाह पूछी कि में इत कठिनाइयो से कैसे 
बच सकता हु । उन्होने थाकम्बवाऊ को अपने देश में पहली वार 
प्रत्यक्ष कर छगाने की सलाह दी और यह भी कहा कि काम को सरल 
चनाने के लिए इस कर को रुपए के रूप में वसूल किया करो। यह कर 
एक पौण्ड प्रति पुरुप और चार शिलिग प्रति स्त्री के हिसाव से व्यक्ति- 
कर के रूप में लगाया गया। 


फौजी होप को करुण कहानों १२३ 


जैसा कि पहले वताया जा चुका है, फोजी द्वोपसमूह में अब भी 
जेती और प्रत्यक्ष वस्तु-विनिमय की प्रथा प्रचलित है। वहाके मूल- 
निवासियों में ऐसे बहुत ही कम छोग हे जिनके पास रुपया या द्रव्य 
ही। विभिन्न प्रकार के कच्चे मा और पशु ही उनका धन हे, रुपया 
नहीं। फिर भी, नए कर के अनुसार फोजी-निवासियों से एक निश्चित 
तिथि पर और चाहे जैसे भी हो वैसे रुपए के रूप में एक ऐसी रकम 
मांगी गई जो सकुदुम्व व्यक्यियो के लिए काफी भारी सिद्ध हुई। उस 
समय तक कोई फोजी-निवासी मजदूरी के अछावा और किसी रूप में 
सरकार को व्यक्तिगत कर देने का अभ्यस्त नही था। कर तो गाव या 
समुदाय द्वारा सार्वजनिक खेतो की पैदावार में से भरे जाते थे और 
यही पैदावार फोजी-निवासियो की भी आय का प्रवान साधन थी। 
नई कठिनाई को दूर करने का इनके पास एक ही उपाय था और वह 
था गोरे औपनिवेशिकों से रुपया लेना। इसके लिए इन्हें या तो 
व्यापारियों की शरण लेनी पडती या खेत के मालिकों की। टेक्स- 
कलक्टर कर का रुपया एक निश्चित तिथि तक चाहते थे, इसलिए 
यदि उसे चुकाने के लिए मूल निवासी व्यापारी के पास रुपया छेने 
जाते थे तो उन्हें अपनी चीजें व्यापारी के हाथ किसी भी मूल्य पर बेच 
देनी पडती थी। कभी-कभी तो आगामी फसल को गिरवी रखकर रुपया 
लेना पडता थ्ग, जिससे लाभ उठाकर व्यापारी लोग स्वभावत अनुचित 
कमाई करते थे । दूसरी युक्ति यह थी कि छोग जमीदार के पास जाकर 
उसके हाय अपनी मेहनत बेच देते, अर्थात उसके मजदूर वन जाते। 
कितु उन दिनो फीजी द्वीप में मजदूरी वहुत कम थी जिसका कारण 
सम्मवत. यह था कि एक साथ वहुत-से आदमी काम करने को तत्पर 
हो गए थे। वर्तमान सरकार को रिपोर्ट के अनुसार उस समय प्रत्मेक 
वयस्क पुरुष को प्रति सप्ताह एक शिलिग या प्रति वर्ष दो पौण्ड बारह 
दिलिंग& से अधिक नही मिलता था। इसका परिणाम यह होता था 
कि केवल निजी कर चुकाने के लिए---कुदुम्व के कर की कौन फहे--- 


देह लगभग ३५ रुपए 


१२४ हम करें क्‍या ? 


फीजी-निवासियो को घरवार, परिवार, भूमि और खेती छोड़कर कभी- 
कभी तो बहुत दूर दूसरे टापु मे जाना पडता था और नए टेैक्म के 
एक पौण्ड के लिए किसी जमीदार की दासता में छ महीनों को 
वधना पडता था। सारे कुटुम्ब के कर को चुकाने के लिए उसे दूसरे 
साधनों की शरण लेनी पडती थी। 

इस प्रकार की व्यवस्था का क्या परिणाम हो सकता था, यह 
सहज ही अनुमान किया जा सकता है। अपनी १,५०,००० प्रजा से 
थाकम्बाऊ केवल ६,००० पौड इकट्ठा कर सका। इसके पश्चात करो 
के भुगतान के लिए घर-घर इस प्रकार माग की जाने लगी जैसी पहले 
कभी नहीं की गई थी और लोगो पर बहुत-से अनिवार्य काम भी छादे 
जाने ढंगे। स्थानीय गासन के कर्मचारी, जो पहले ईमानदार थे, शीघ्र 
ही उन गोरे जमीदारो से जा मिले जिन्होंने देश की व्यवस्था अपने 
हाथो मे ले छी थी। कर न चुकाने के अपराध में फीजी-निवासी अदालतों 
मे प्रस्तुत किये जाने लगे और उन्हे अदालती व्यय भरने के अतिरिक्त 
कम-से-कम छः महीने के कारावास का दड भी दिया जाने रूगा। जेल 
का काम उस खेत से लिया जाता था जिसका गोरा स्वामी कंदी का 
कर चुकाने और मृकदमे का खर्च भरने को सबसे पहले तैयार हो जाता 
था। दूसरे गब्दो मे यो कहिए कि अदालत अभियृक्‍त फीजी-निवासियों 
को गोरों के हाथ सौप देती थी जिनके खेतो पर अनिवार्य मजदूरी 
करके उन्हें कारावास का-सा समय काटना पडता था। इस प्रकार 
गोरों को जितने मजदूरों की आवश्यकता होती थी, उतने उन्हें सस्ते 
दामों पर मिल जाते थे। आरम्भ में इस अनिवार्य मजदूरी का दण्ड 
छ महीने से अधिक के लिए नही दिया जाता था; किंतु बाद में भाडे 
के टटूटू जज यह दण्ड अट्ठारह-अदूठारह महीने तक के लिए देने लगे । 
कभी-कभी तो वे इस दण्ड को दुहरा भी देते थे। अत कुछ ही वर्षो 
में फीजी-निवासियों की आर्थिक स्थिति सवंथा बदल गई। पूरे-के-पूरे 
जिले, जो पहले हरे-भरे और सम्पन्न थे, अब बिलकुल कगाल हो गए 
और उनकी जन-सख्या आधी रह गई | वृढो और दुर्वबहो को छोडकर 
सारा-का-सारा पुरुष-समाज कर चुकाने के लिए रुपया कमाने या 


फोजी द्ोप को करण कहानी श्र्५ 


अदालत द्वारा दिया गया दण्ड भोगने के लिए घर से दर गोरे 
जमीदारो के यहा परापड बेलने छगा । फीजी की स्त्रिया खेती का काम 
नहीं करती; अत पुरुषों की अनुपस्थिति में उन्होने या तो खेतो की 
रत्ती मर भी चिन्ता नही की या खेती बिलकुल वद कर दी। कुछ ही 
वर्षो में फोजी की आघी जन-सख्या गोरो का गृूलाम वन गई। 
स्वमाक्त अपनी दशा सुधारने के लिए इन लोगो ने एक वार फिर 
इंगलेड का द्वार खटखटाया। एक नया प्रार्थेनापत्र तैयार किया गया 
जिसमें फीजी के अनेक प्रसिद्ध व्यक्तियों और सामन्तों ने ब्रिठिश्ञ प्रजा 
बनाए जाने की याचना की। यह प्रार्थना-पत्र ब्रिटिश राजदूत को दे दिया 
गया । इस बीच इगलेड अपने अन्वेषक यात्रियों की सहायता से फीजी- 
छ्ीपो का ज्ञान ही नही प्राप्त कर चुका था, वल्कि उसने उनका पयें- 
वेक्षण भी कर लिया था। साथ-ही-साथ उसे यह भी पता चल गया 
था कि संसार के एक कोने में पड़े हुए इस सुन्दर द्वीप-समूह मे कितना 
आइतिक घन हैं। अत इस बार की चेप्टा पूर्ण रूप से सफल रही और 
सन्‌ १८७४ में इगलेड ने फीजी-द्वीप-समूह पर सरकारी रूप से 
अधिकार कर उसे अपने उपनिवेशों में मिला लिया | इसके फलस्वरूप 
अमरीकी लषसीदारो में बडा असंतोष फैला । 

थाकम्बाऊ का देहात हो गया और उसके उत्तराधिकारियों को 
थोड़ी-सी पेशन दे दी गई। द्वीप-पुज का शासन-भार न्यू साउथ वेल्स 
के गवर्मर सर हरकुलिज राविनसन को सौप दिया गया, जो बाद में 
लार्ड रासमीड कहलाए । अंग्रेजी राज्य मे मिलने के वाद एक वर्ष तक 
फीजी में अग्रेजों की कोई सरकार नही रही, सर हरकुछीज राविनसन 
ने वहां अपनी ओर से केवछ एक व्यवस्थापक नियुक्त कर दिया। द्वीपो 
को अपने हाथ मे लेने के वाद अंग्रेजी सरकार से जो आद्याएं की गई थी 
उन्हे पूर्ण करने मे उसे बडी कठिनाइयो का सामना करना पडा। एक 
ओर तो फीजी के मूल-निवासी घृणित मनुष्य-कर के वंद किये जाने 
की आज्ञा करते थे। दूसरी ओर वहा के गोरे निवासियों में स्वार्थ का 
संघर्ष था। अमरीकी छोग तो अग्रेजों के शासन को शंका की दृष्टि से 
देखते थे, जबकि ब्रिटिश छोग हर तरह की सुविधाओं के आकाक्षी थे; 


१२६ हम करें क्‍या ? 


जैसे, मल-निवासियों पर अपनी सत्ता की स्वीकृति, हडपी हुई फोजी 
भमि पर अपने अधिकार का नियमित माना जाना, आदि। अग्रेजी 
सरकार ने इस समस्या का योग्यतापूवंक सामना किया । सबसे पहले 
उसने उस मनृष्य-कर का अत किया जिसके कारण थोडे-से औपनिवेशिको 
के छाम्र के लिए वहाके मूल निवासी दासता की जजीर में जकड दिये 
गए थे, कितु इस मामले मे सर हरकुलीज राविनसन को एक भीषण 
असमजस का सामना करना पडा। जिस मनृष्य-कर से मुक्ति पाने के 
लिए फीजी-निवासियो ने ब्रिटिश सरकार से अपील की थी उसका अत 
करना तो आवश्यक था ही, साथ-ही-साथ अग्रेजी औपनिवेधिक नीति 
के अनुसार यह भी आवश्यक था कि फीजी द्वीप-समूह अपनी शासन 
व्यवस्था पर किये जानेवाले व्यय का भार स्वयसम्हाले | कितु मनृष्य- 
कर के हट जाने पर फीजी को चुगी से वर्ष भर मे ६,००० पौड से 
अधिक आय नही होती थी, जब कि गासन-प्रवध का वापिक व्यय कम- 
से-कम ७०,००० पौड पडता था | इसलिए राबविनसन ने द्रव्य-कर हटा 
कर श्रम-कर लगाया, अर्थात फीजी-निवासियो को राज्य के लिए अनि- 
वार्य रूप से काम करने के लिए बाध्य किया ) इससे भी ७०,००० पौड 
की वह रकम पूरी न हो सकी जिसकी उसे अपने और अपने सहकारी 
कर्मचारियों के व्यय के लिए आवश्यकता थी। यह स्थिति सर ए० 
एम० गार्डन (वेरन स्टेनमूर) नामक नए गवर्नर की नियुक्ति तक इसी 
प्रकार चलती रही। उसने अपने और अपने अधीनस्थ कर्मचारियों के 
आवश्यक व्यय की पूर्ति के लिए एक नई युव्ति निकाछी । उसने निश्चय 
किया कि जवतक होप मे मुद्रा का प्रचुर प्रचार नही हो जायगा, तव- 
तक वह मुद्रा की माग न कर वहाके निवासियों द्वारा उत्पन्न किये 
जानेवाले पदार्थों को इकट्ठा करता रहेगा और उन्हे स्वयं बेचेगा। 
फीजी-निवासियो के जीवन की यह करुण कहानी हमें साफ-साफ 
और अच्छी तरह बता देती है कि वास्तव में रुपया क्या है और उसका 
प्रभाव कितना व्यापक होता हैँ। इसमें हम सारी बाते स्पष्ट रूप से देख लेते 
है--एक ओर हमे दासता के मूल आधार--तोप, धमकी, हत्या, छूटमार 
इत्यादि--का परिचय मिलता है और दूसरी ओर दासता के मुख्य शस्त्र 


फोजो द्वोप को करुण कहानो श्र 


रुपए का स्वरूप दिखाई देता है--वह रुपया, जिसने अब अन्य सभी 
साधनों का स्थान ले लिया है। राप्ट्रो के आथिक विकास के इतिहास 
में हमें जताव्दियो तक की जिन घटनाओं का अध्ययन करना पडता है, 
वे सब, आर्थिक उत्पीडन के विभिन्न रूपो के पूणंणतं विकसित हो जाने 
के कारण, यहां केवल दस वर्षो में केद्नीमूत हो गई हे। नाटक इस 
प्रकार प्रारम्भ होता है---अमरीकी सरकार फीजी-निवासियो को दास 
बनाने की इच्छा से प्रेरित होकर फीजी द्वीप-समूह में तोपो से भरे हुए 
जहाज भेजती हैं। धमकी का वहाना आश्िक है, कितु फीजी-निवासियो--- 
औरतों, बच्चो, बूढ़ो और वेकसूरों--के सामने तोपें तान दी जाती 
हैं। यही कहानी आज अफ्रीका, चीन और मध्य एशिया में दोहराई जा 
रही है। सब राप्ट्रो की पराजय के इतिहास मे यही कहानी दोहराई 
गई है। यह था नाटक का सूत्रपात जिसका मूल मत्र था--- रुपया दो 
या जीवन ।” पहले ४५,००० डालर, फिर ९०,००० डालकर या रक्‍त 
की नदिया। कितु ९०,००० डालर आते कहा से ? वे तो अमरीकियो की 
जेब में थे। और त्व आरम्म होता है नाटक का दूधरा अक। सक्षिप्त, 
रक्‍्तपात से परिपूर्ण, भयकर और केन्द्रित नर-सहार की योजना स्थग्रित 
करनी पड़ती है और उसके स्थान पर ऐसी यातनाए आरम्भ की जाती 
हैँ जो दिखलाई तो कम देनी हे कितु होती हैँ अधिक चिरस्थायी । 
इसपर फीजी ह्वीपो के निवासी अपने जासक सहित नर-सहार के बदले 
आश्िक दासता स्वीकार करते हे। वे रुपया उधार लेते है, जिसके 
परिणामस्वरूप मानवीय दासता के आथिक रूप प्रस्फुटित होते है । 

यह आशिक दासता अपने विभिन्न रूपो में एक अनुशासित सेना के 
समान तुरन्त कार्य करना आरम्भ कर देती हैं और पाच वर्ष के भीतर 
सारा काम पूरा हो जाता है । फोजी-निवासी न केवक अपनी भूमि और 
सम्पत्ति का उपमोग करने के अधिकार से वचित कर दिये जाते हैं 
बल्कि उनसे उनकी स्वतत्रता भी छीन ली जाती हैं। वे दास बन 
जाते हे । 

हि बाद तीसरा अक आरम्भ होता है। स्थिति असह्य हो जाती 
है और छोगो के कानो मे भनक पड़ती है कि वे अपना स्वामी बदल 
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कर दसरे की दासता स्त्रीकार कर सकते हे । ध्यान रहे कि इस समय 
आश्िक दासता से म॒क्ति पाने की किसीको चिता नही रह जाती। 
फीजी-निवासी दसरा स्वामी बलाते हे और अपने दु खो को कम करने की 
प्रार्थना करते हुए उसकी अधीनता स्वीकार कर लेते हे । अग्रेज आते 
हैं और देखते है कि इन ढ्वीपो पर अधिकार करके वे यहा के असख्य 
आलसियो का पेट भर सकते हे । अत वे इन द्वीपो को उनके मूल- 
निवासियों सहित अपने राज्य मे मिला छेते है, कितु उन्हे वेनतो 
अपना दास या चल सम्पत्ति ही मानते हे, न उनकी जमीन को हथिया 
कर अपने मित्रो में वाटते है । अब इन पुराने हथकडो की आवश्यकता 
नही रह जाती । अब तो केवल इस वात की आवश्यकता रह जाती हूँ 
कि मूल निवासियों से कर वसूछ किया जाय, जो एक ओर तो इतना 
भारी हो कि दासो को दासता में वाधे रख सके और दूसरी ओर इतना 
'पर्याप्त हो कि उससे अनग्रिनत निकम्मो का पेट पल सके । 

जैसा कि ऊपर कहा जा चुका है, फीजी-निवासियो को अग्रेजो को 
७०,००० पौण्ड देना था। इसी आधारभूत जर्तं पर इगल्ंड उन्हे 
अमरीकी दासता से मृक्त करने के लिए उद्यत हुआ था। उन्हें दासता 
की श्रृखला मे पूरी तरह से जकड देने के लिए बस इसी वात की 
आवश्यकता भी थी। किंतु फोजी-निवासियो की अवस्था ऐसी नही 
थी कि वे ७०,००० पौड भर सकते। यह रकम उनके सामर्थ्य से वाहर 
थी। इसलिए कुछ समय के लिए अग्नेजो ने अपनी माग में संशोधन 
किया और अपने पावने का कुछ अश उपज के रूप में लेना स्वीकार 
कर लिया, ताकि भविष्य मे रुपए का प्रचलन हो जाने पर वे अपना 
पूरा पावना वसूल कर सके। इशगलंड ने पहली कम्पनी की तरह 
व्यवहार नहीं किया। उस कम्पनी के व्यवहार की तुलना जगली छोगो 
पर जगली आक्रमणकारियो द्वारा की गई उस प्रथम चढाई से की जा 
सकती है जिसमे आक्रमणकारियों का एकमात्र उद्देश्य यह होता है 
कि जो कुछ मिले उसे छूटपाट कर चलते वनो। कितु इगलंड ने 
दासता के जाल में फसानेवाले एक दूरदर्शी व्यक्ति के समान व्यवहार 
“किया । उसने सोने का अडा देनेवाली मृगी को एक वारगी ही नही 
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मार डाला, बल्कि उसे सोने की चिड़िया समझकर खिलाया-पिलाया। 
अपनी अर्थ-सिद्धि के लिए पहले उसने लृूगाम ढीली कर दी ताकि वाद 
में वह उसे कसके खीचकर फीजी-निवासियों को उस आश्िक दासता में 
जकड दे जिसमे आज यूरोप और सारा सभ्य सस्तार जकडा हुआ है 
और जिससे मुक्ति का कोई मार्ग दृष्टिगत नही होता । 

रुपया विनिमय का एक निर्दोप साधन है, कितु तभी जब जनता 
की छाती पर तोपें नहीं तानी जाती । जब वह तोप से उड़ा देने की 
धमकी देकर वसूल किया जाता है तब अनिवार्य रूप से वही होता है 
जी फीजी में हुआ था | ऐसा ही हर जगह हमेशा हुआ और होता है। 
ऐसा ही रूस के पुराने राजाओं और डवल्यिनों के साथ हुआ था और 
ऐसा ही सब देशो के शासको और उनकी प्रजा के साथ होता है । जो 
छोग दूसरो का उत्पीडन करने में समर्थ होते हे, वे उनसे इतने अधिक 
रुपए की माग करते है और उसे प्राप्त करने में इतने बल का भ्रयोग 
करते है कि उत्पीडित उनकी दासता स्वीकार करने के लिए विवश हो 
जाता है । इसके अतिरिक्त सदा वैसा ही होता है जैसा अग्रेजों और 
फीजी-निवासियो के बीच हुआ था, भर्थात्‌ उत्पीडित को णीक्ष-से-शीघ्र 
दास बनाने के उद्देश्य से उत्पीडक सदा आवश्यकता से अधिक रुपए की 
माँग करता है, कम की नहीं। वह सीमा का उल्कघन केवछ उस दशा 
में नहीं करता जब उसके मन में नैतिक जागरूकता विद्यमान होती है। 
फिर भी जब उसे रुपए की आवश्यकता होती है तब वह अपनी निश्चित 
सीमा तक पहुचे बिना नहीं रहता । जहा तक सरकार या गासत-सस्था 
का प्रश्न है, वह तो उस सीमा का सदा उल्लधन करती है, क्योकि एक 
तो उसमें नैतिक भावना नहीं होती और दूसरे, जैसा कि हम जानते है, 
युद्ध-सम्बन्धी व्ययो को पुरा करते और सहयोगियों को देने के लिए 
उसे सदा धन की अधिक आवश्यकता रहती है। वह ऋण से सदा इतनी 
अधिक लदी रहती है कि उससे मुक्त होना उसके लिए असम्भव होता है 
और इच्छा न होने पर भी उसे १८ वी सदी के एक रूसी राजनीतिन 
द्वारा प्रतिपादित इस नियम का अनुसरण करना पडता है' * “किसान 
को मूडते ही रहना चाहिए ताकि वह फूलकर मोटा न हो जाय ।* 
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सभी सरकारे ऋण के पंक मे इतनी ही बुरी तरह फसी रहती है और 
उनके ऋण मे प्रति वर्ष बडे भयकर वेग से वृद्धि होती रहती है 
(इग्लेड और अमरीका के आकस्मिक घाटे इसमे शामिल नही है) | इसी 
प्रकार बजट के अको मे भी वृद्धि होती है, अर्थात दूसरे आक्रमण- 
कारियो से झगडने और स्वय अपनी आक्रमणकारी योजना में योग देले- 
वालो को धन और भूमि देने की आवश्यकता बढ जाती हैँ। स्वभावत 
भूमि-कर भी वढ जाते है। कितु मजदूरी नहीं बढती। इसका कारण 
यह नही है कि छग्रान का कानून उसे बढने से रोकता है बल्कि यह कि 
भूमि-कर और राज्य-कर को वसूल करने मे हिंसा का प्रयोग किया 
जाता है और इन करो का एकमात्र प्रयोजन छोगो से उनकी बची हुई 
सारी सम्पत्ति को छीनना होता है, ताकि वे कर भरने के लिए अपना 
श्रम बेचने पर वाध्य हो जाय | श्रमजीवियो का शोपण ही इन करो 
का लक्ष्य होता है । कितु यह शोपण उसी दणा में सम्भव है जब लोगो 
से उनकी सामर्थ्य से अधिक कर मागा जाय, अर्थात्‌ जब लोगो में 
इतनी क्षमता ही न हो कि वे अपनी पोषण-सम्बधी आवश्यकताओ की 
पूर्ति करने के अतिरिकत कोई कर दे सके । मजदूरी बढा देने से इस 
दासत्व की सम्भावना ही समाप्त हो जायगी | अत* बल-प्रयोग के रहते 
हुए मजदूरी में कर-वृद्धि नही हो सकती। समाज के एक समूह के छोगों 
द्वारा दूसरे समूह के लोगो के साथ किये गए इस सरल और बोधगम्य 
व्यवहार को अर्थज्षास्त्री लौह नियम' कहकर पुकारते है और जिस 
साधन द्वारा यह कार्य किया जाता है उसे वे विनिमय का माध्यम 
कहते है । 

विनिमय के इस निर्दोप माध्यम--रुपये---की आवश्यकता मनुष्य को 
पारस्परिक व्यवहार के लिए होती है । कितु क्या कारण है कि जहा कर 
रुपए के रूप में जबरदरती वसूल नही किये जाते वहा रुपए का 
आजकल-जैसा महत्व न कभी रहा है, न हो सकता ? और क्‍या कारण 
हैँ कि वस्तु-विनिमय का अर्थात्‌ आवश्यकतानुसार भेड, रोए, खाल, शख 
आदि का मुद्रा के रूप में प्रयोग सदा होता रहा हैं और होता रहेगा, 
जैसा कि फीजी, अफ्रीका आदि के निवासियों और साधारणतया 
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उन सभी लोगो में प्रचलित है जो कर नही देते ? छोगों में किसी 
विशिष्ट प्रकार के द्रव्य का प्रचलन तभी होता है जब वह ॒ सब लोगो 
से बलात्‌ मागा जाता हैं। रुपए की आवश्यकता लोग तभी अनुभव 
करते है जब उन्हे पता चल जाता है कि उत्पीडको के अत्याचार से 
बचने का यही एक साधन है और तभी रुपए को विनिमय की स्थायी 
क्षमता प्राप्त होती है । कितु यह बात नही है कि जो वस्तु-विनिमय का 
सबसे सुविधाजनक माध्यम है उसीको विनिमय की शवित भी प्राप्त 
हो। यह जक्ति वस्तुत उस वस्तु को मिलती है जिसकी माग सरकार 
करती है। यदि सरकार सोने की माग करती है तो सोना विनिमय का 
माध्यम वन जाता है। इसी प्रकार यदि सरकार अगरुलियो की हड्डियों 
की माग करती तो उन हड्डियो को ही विनिमय-माध्यम का स्थान 
मिल जाता है। यदि ऐसी वात नही है तो विनिमय के माध्यम को 
प्रचलित करने का विजिष्ट अविकार अबतक केवल सरकार को ही 
क्यो रहा है अब भी क्यो है ? जनता ने--मान लीजिए फीजी-निवा- 
सियो ने--जव विनिमय का एक माध्यम वना रखा है तो फिर उसे 
अपने इच्छानुसार विनिमय वयो न करने दिया जाय और जिन्हे बल 
प्रयोग करने की क्षमता है वे उसको विनिमय-अ्रणाली में हस्तक्षेप वयो 
करे ? कितु स्थिति यह है कि सरकार स्वय सिक्के बनाती है और 
दूसरो को ऐसा करने से रोक देती है या ( जैसा कि हमारे यहा रूस में 
होता है) सरकार केवल कागज के टुकडे छाप देतो है, जिसपर जार 
की मुखाकृति छपी रहतो है और बिसी विशिष्ट व्यक्ति के हस्ताक्षर 
होते है। सरकार इस द्रव्य की नकल करने पर लोगो को दड 
देती है और उसे अपने अधीनस्थ कर्मचारियों में बाटती है। इन्ही सिवको 
और इन्ही कागज के दुकडो को वह राज्य-कर और भूमि-कर के रूप मे 
मागती है और इतनी अधिक सस्या में मागती है कि इन्हे प्राप्त करने के 
लिए मजदूरो को अपना सारा श्रम लगा देना पड़ता है। फिर भी सरकार 
जनता को यही विश्वास दिलाती हैँ कि उसे इस रुपए की आवश्यकता 

(विनिमय के माध्यम के रूप में है। मानव रवतत्र होता है, वह एक-दूसरे 

पर अत्याचार नही करता और न एक-दूसरे को दासता की रस्सी में 
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ही जकडता । कितु समाज में रुपए का उपयोग होता हैं और एक- 
ऐसा छौह-मियम बन जाता है, जिसके फलस्वरूप लगान बढ जाता हू 
और मजदरी घटकर न्यूनतम स्तर पर पहुच जाती हैं। यह तो सत्य 
है कि रूस के आधे या आधे से भी अधिक किसान प्रत्यक्ष व अप्रत्यक्ष 
टैक्सो और भूमि-करो के कारण जमीदारों और मिल-मालिकों के यहा 
दासो की तरह मजदूरी करते हैँ, कितु स्पप्टत इसका यह अर्थे नहीं है 
कि सरकार और उसके सहकारी जमीदारो को मुद्रा के रूप में दिये जाने- 
वाले प्रत्यक्ष, अप्रत्यक्ष व भूमि सम्बन्धी अनेक करो के वलातृ लिये जाने 
के कारण मजदूर रुपया लेनेवालों की दासता करने के लिए वाध्य हो 
जाते हे । इसका अर्थ यह हैं कि विनिमय के माध्यम के रूप में रुपये का 
अस्तित्व है और उसके साथ-साथ एक लौह कानून भी है । 

दासता की प्रथा का अत होने से पहले म॑ अपने नौकर बेका को 
कोई भी काम करने के लिए वाध्य कर सकता था और अस्त्रीकार 
करने पर उसे गाव के पुलिस-थाने में भेज देता था, जहा उसकी 
इतनी मरम्मत होती थी कि उसे घुटने टेक देने पडते थे । कितु साथ 
ही यह वात भी थी कि यदि में बेका से अधिक काम लेता या उसको 
भूमि और भोजन न देता तो मामछा अधिकारियों के सामने जाता 
और मुझे उत्तर देना पहता । आज जबकि गुलामी उठ गईं हैं, में 
बंका, सिदोर्का या पेत्रुणका से कोई भी काम करा सकता हूं । साथ-ही- 
साथ, यदि उनमे से कोई काम करने से इन्कार कर देता हूँ तो म॑ उसे 
कर चुकाने के लिए रुपए नही देता और तब उसपर इतने कोडे पड़ते 
है कि वह मेरी वात मानने के लिए बाध्य हो जाता है। इसके अति- 
रिक्त में किसी भी जमंन, फ्रासीसी, चीनी या हिन्दुस्तानी को, जिसके 
पास भूमि और भोजन नही है, काम करने के छिए विवज कर सकता 
हूँ और उसे लगान पर जमीन लेने या रोटी खरीदने के लिए उस 
समय तक रुपए देने से इन्कार कर सकता हू जबतक वह मेरे सामने 
सिर न झुका दे। इसके अतिरिक्त यदि में खाना दिये बिना ही उससे 
उसकी. सामर्थ्यं से अधिक काम छू या काम की चक्की में पीसकर उसे 
सार भी डालूँ तब भी कोई मुझसे एक घब्द भी नहीं कहेगा। इसपर 
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यदि मैने अर्थगास्त्र की पुस्तकें पढ रखी है तो मे इस बात का पक्‍का 
विश्वास कर सकता हू कि सब लोग मुक्त है और स्पया दासत्व का 
कारण नही है। किसान इस बात को बहुत दिनो से जानते है कि 
रुपए की मार सिंदूर की छाठी की मार से अधिक कडी होती है, 
कितु अर्थशात्री उसकी ओर ध्यान देना नही चाहते । यह कहना कि 
रुपया दासत्व का कारण नही है ऐसा ही है जैसा कि आज से पचास 
वर्ष पहले कोई यह कहता कि दासता दासत्व के कानून से उत्पन्न नही 
होती। अथंशास्त्रियो का मत हैं कि यद्यपि रुपए के बल पर एक 
व्यक्ति दूसरे व्यक्ति को दास बना कर रख सकता हैँ तथापि रुपया 
विनिमय का एक निर्दोष माध्यम है। यही क्यों”? क्‍या आज से 
पचास वर्ष पहले छोग यह नही कह सकते थे कि गुलामी के कानून 
के अनुसार लोग चाहे एक-दूसरे को दास भले ही बना छे, कितु स्वयं 
वह कानून दासत्व का कारण न होकर पारस्परिक सेवा का एक 
हानिरहित साधन है ? इसी तरह क्‍या वे यह नही कह सकते थे कि कुछ 
छोग मोटा काम करते हे और दूसरे लोग दासो के शारीरिक और 
मानसिक हितो का ध्यान रखते हे तथा उनके काम का संगठन भी 
करते है ? में तो समझता हू कि शायद छोग ऐसा ही कहते भी थे। 
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यदि अन्य कानूनी शास्त्रों के समान इस भ्रामक शास्त्र--अर्थशास्त्र- 
का उद्देश्य भी बल-प्रयोग के लिए बहाने ढूढ़ना न होता तो उसका 
ध्यान इस विचित्र बात की ओर जाए विना न रहता कि घन का 
वितरण---अर्थात यह स्थिति कि कुछ छोग तो भूमि और पूजी से 
बचित कर दिये जाते हें और कुछ लोग इतने सम्पन्न हो जाते है कि 
वे दूसरो को अपना दास बना छेते हे--हुपए पर निर्भर है और केवल 
रुपए के बल पर ही एक समूह के लोग दूसरे समूह के लोगो के श्रम का 
शोषण करते हे अर्थात उत्हे अपना दास बनाते है । 
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में एक वार फिर कहता हु कि जिसके पास पैसा है वह सारा 
अनाज खरीदकर अपने अधिकार मे ले सकता है और दूसरो को भूखों 
मारकर, उन्हें रोटी के लिए तरसाकर पूरी तरह से अपना गुलाम 
वना सकता है। यही वात आज हमारी आखो के सामने बड़े 
व्यापक रूप में हो रही है । इसीलिए यह आवश्यक प्रतीत होता है 
कि रुपए और दासता के पारस्परिक सम्बन्ध को जानने की चेष्टा की 
जाय। कितु अर्थशास्त्र यह विव्वासपूर्वक घोषित करता हैं कि रुपए 
का छोगो की दासता से कोई सम्बन्ध नही है। 

अर्थशास्त्र कहता है--रुपया भी अन्य पदार्थों के समान एक पदार्थ 
है, जिसका मूल्य-निर्धारण उसके उत्पादन-व्यय के आधार पर किया 
जाता हूँ। अन्तर केवल इतना है कि मूल्य के मापदण्ड के रूप मे और 
धन-संचय, विनिमय तथा भुगतान के लिए रुपया ही सबसे अधिक 
सुविधाजनक माध्यम माना गया है। एक व्यक्ति जूते बनाता है, दूसरा 
अन्न पैदा करता है और तीसरा भेड पारता हैँ। अपनी-अपनी पैदावार 
का सरलतापूर्वक विनिमय करने के लिए ये लोग रुपए का प्रचलन 
करते है । यह रुपया इस वात का द्योतक होता है कि किस उत्पादन में 
कितना श्रम करना पडा है । उस्तकी सहायता से छोग जूतो के तल्लो 
को भेड के मास और पाच सेर आटे से बदल सकते हे । 

इस काल्पनिक बास्‍्त्र' के समर्थवों को अपने सामने इस प्रकार 
की अवस्था के काल्पनिक चित्र खीचने का बडा शौक है; कितु वास्तव 
से ऐसी अवस्था ससार में कभी रही नहीं। ऐसे समाज की कल्पना उस 
प्राचीन और निर्दोप मानव-समाज की कल्पना के समान है जिसके 
चित्र दार्गनिक अपने मस्तिप्क मे खीचा करते थे, कितु जिसका कभी 
कोई अस्तित्व नही हा । मानव-समाज में जहा कही भी रुपए का इस 
रूप में श्रयोग हुआ है, वही सशवत और सशस्त्र लोगो ने दुर्वछ और 
नि सत्र छोगो पर वल-प्रयोग किया है और जहा कही भी बल-प्रयोग 
क्रिया गया, वही मूल्य के मापदण्ड के रूप में प्रयुक्त होनेवाला रुपया, 
पशु, खाल, रोआ, घातु अथवा कोई अन्य पदार्थ विनिमय का माध्यम 
न रहकर वल-अ्रयोग से वचने का एक साधन मात्र रह गया। इसमे 
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सन्देह नहीं कि रुपए में वे सब निर्मल गृण हे जिनकी गणना अर्थ- 
शास्त्र कराता है; किंतु ये गुण उसी समाज में सम्भव हे जहा मनृष्य 
मनुष्य पर वरू-प्रयोग न करता हो अर्यात्‌ जो एक आदर्श समाज हो । 
ऐसे समाज में रुपए का रुपए के रूप मे--आर्थात मल्य के एक सामान्य 
मापदण्ड के रूप मे कोई अस्तित्व नही हो सकता, ठीक उसी तरह जैसे 
साधारण सरकारी दण्ड-व्यवस्था से मुक्त समाज में न तो कभी रुपए 
का ऐसा अस्तित्व था, न हो ही सकता था। कितु हमारे जाने हुए 
जिस किसी समाज में भी रुपए का प्रचलन है, वहा उसे विनिमय का 
माध्यम बनने का महत्त्व केवल इसलिए प्राप्त हुआ कि उसका उपयोग 
बल-अ्योग के साधन के रूप मे होता था । इसलिए उसका मुख्य महत्त्व 
विनिमय के माध्यम के रूप में नहीं बल्कि बरू-प्रयोग या जोर- 
जवरदस्ती के शस्त्र के रूप मे है। जहा जोर-जबरदस्ती होती है, वहा 
रुपए का उपयोग विनिमय-साध्यम के रूप में नहीं हो सकता, 
क्योकि वह मूल्य के मापदण्ड का काम नही कर सकता। उसके मूल्य 
का मापदण्ड न बन सकने का कारण यह है कि जब समाज में एक 
मनुष्य दूसरे मनुष्य को उसके गाढे पसीने की कमाई से बचित कर देता 
है तब वहा तुरन्त इस सापदण्ड का उल्लूधन हो जाता है। यदि बाजार 
में ऐसी गाएं और ऐसे घोडे छाए जाय जिनमें से कुछको तो उनके 
मालिकों ने स्वय पाला हो और कुछ अपने पोषको से वलात छीन लिये 
गए हो, तो यह स्पष्ट है कि उस बाजार में गायो और घोडो का मूल्य 
उनके पोषक-व्यय के अनुसार नहीं होगा और इस अतर के कारण 
बाजार के दूसरे सभी पदार्थों के मूल्य में भी अतर पड जायगा। दूसरे 
शब्दों में यो कहिए कि उन पदार्थों का मूल्य रुपए द्वारा निश्चित नहीं 
होगा। इसके अतिरिक्त, यदि कोई व्यक्ति बलपूर्वक गाय, घोडा या 
घर प्राप्त कर सकता है तो उसके लिए बल्पूर्वक रुपया प्राप्त करता 
भी सम्भव है गौर उस रुपए से वह सभी पदार्थ के सकता है, कितु 
जब स्वय रुपया ही वलपूर्वक प्राप्त किया जाता है और उससे अन्य 
वस्तुए खरीदी जाती है तो उसमे विनिमय के माध्यम का कोई लक्षण 
कैसे शेष रह सकता है ? जब कोई व्यक्ति किसीसे बल्पूर्वक रुपया 


१३६ हम करें क्‍या ? 


छीनकर उसे दूसरो के परिश्रम से उत्पन्न किये गए पदार्थों के बढले में 
देता है तव उसका यह व्यापार विनिमय नहीं कहलायगा | वह मनृप्य 
तो जो कुछ चाहता है रुपए के वल पर डे लेता है । 
कितु यदि कभी इस प्रकार का कल्पित और असम्भव समाज रहा 
भी हो जहा जनता पर सरकारी दंड-व्यवस्था का अकुग न रहते हुए 
भी रुपए (सोने या चादी ) से मूल्य के मापदड और विनिमय के 
माध्यम का काम लिया जाता रहा हो, तो भी वहां वल का प्रयोग होते 
ही रुपए का उक्त गुण नष्ट हो गया होगा। थोड़ी देर के लिए मान 
लीजिए कि ऐसे समाज में कोई अत्याचारी विजेता के रुप में प्रवेश 
करता है । वह आततायी जनता की गाए, उनके घोडे, कपड़े और 
घर-वार सद छीन लेता है, कितु चुकि इन सवका प्रवन्ध करने में 
उत्तको अनुविधा होती हैं इसलिए स्वभावत- उसके मन में जनता से 
समस्त रपया-पेंसा छीन लेने का विचार उठता है, जो सब प्रकार के 
मूल्यों का मापदड समझा जाता है और जिससे विनिमय करके सब 
वस्तुए प्राप्त की जा सकती हैं । कितु उस समाज में रुपए का मूल्य 
के भापदण्ड के रूप में प्रयोग होना तत्काछू बंद हो जाता है, क्योकि 
सव वस्तुओं के मूल्य अत्याचारी की इच्छा पर आश्रित हो जाते हूं । 
जिन वस्तु की आततायी को सवसे अधिक आवश्यकता होगी और 
जिसके लिए वह सबसे अधिक रुपया दे सकेगा, वही वस्तु सवसे अधिक 
वहुमूल्य हो जायगी । इसी प्रकार जिस वस्तु की उसे कम-से-कम 
आवश्यकता होगी और जिसके छिए वह कम-से-कम पैसे देना चाहेगा 
वह वस्तु सबसे सत्ती हो जायगी। अत जिस समाज में बल-प्रयोग 
का वोलवाला होता है उस समाज में तत्काल रुपए में वे गुण प्रवेश 
कर जाते हूँ जिनकी सहायता से आततायी जनता पर हिंसा का प्रयोग 
करता हँँ। पीडितो के लिए रुपया विनिमय का माध्यम अवधच्य बना 
रहता है, कितु उसी सीमा तक जिस सीमा तक उसका इसमें प्रयोग 
किया जाना आततायी को सुविधाजनक होता है। 
जरा ऐसे समाज की स्थिति पर विचार कीजिए | दास छोग अपने 
स्वामी को कपडा, मुर्गा, मुर्गी और भेड़-बकरी छाकर देते है तथा 
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उनके लिए दिन भर चक्की पीसते है। स्वामी इन पदार्थों के बदले रुपया 
लेने को तत्पर हो जाता है और इनमें से प्रत्येक का मूल्य निर्धारित 
कर देता हैं। जो छोग अन्न, वस्त्र और पत्रु नहीं दे सकते या चाकरी 
नही बजा सकते उन्हे इस बात की छूट मिर जाती है कि वे इनके 
बदले एक निश्चित रकम दे दे । स्पष्ट हूँ कि इस स्वामी के दास-समृ- 
दाय में विविध वस्तुओ का मूल्य स्वामी की इच्छा पर ही निर्भर होगा॥ 
जो वस्तुएं उसे मिलती है, उनका वह उपभोग करता है। किसी वस्तु की 
उसे अधिक आवश्यकता होती हैँ और किसीकी कम और उसीके 
अनुसार वह उन वस्तुओ का अधिक या कम मूल्य निर्धारित करता है । 
स्पप्टत उसकी ही स्वेच्छा और आवश्यकताओ के अनुसार इन पदार्थों 
का मूल्य उन व्यक्तियों के मध्य भी निर्वारित होता है जो उसे रुपए 
अदा किया करते हे। यदि उसे नाज की आवश्यकता होती है तो 
निश्चित परिमाण मे नाज न मिलने पर वह उसके लिए अधिक रुपए 
की माग करता है और निश्चित परिमाण में वस्त्र, पशु तथा श्रम न 
मिलने पर उनकी कीमत सस्ती रख देता है। परिणाम यह होता है कि 
जिनके पास अन्न नही होता वे अपने स्वामी की सतुष्टि के लिए अन्न 
खरीदने के अभिप्राय से अपनी पैदावार, श्रम, कपडा या पशु दूसरो 
के हाथ बेच देते है । यदि जमीदार इन सब पदार्थों के बदले रुपया लेना 
स्वीकार भी करले तब भी इनका मुल्य उत्पादन-श्रम के आधार पर 
निश्चित नही होगा, वल्कि वह दो वातो पर निर्भर होगा--एक तो यह 
कि जमीदार कितने रुपए की माय करता है और दूसरे यह कि किसानो 

द्वारा उत्पन्न किये गए किन पदार्थों की उसे सबसे अधिक आवश्यकता 
है और किन वस्तुओ के लिए वह अधिक मूल्य देगा और किनके लिए 

कम । जमीदार किसानों से जो अपना रुपया वसूल करता है उसका-- 

जहा तक किसानों का प्रदत है---चीजो की कोमत पर केवल दो परिस्थि- 

तियो में असर नहीं पडता--एक तो तब जबकि ये किसान या ये दास 

ससार के अन्य व्यक्तियो से बिलकुल पृथक होकर रहें और उनका आपस 

में और अपने स्वामी के अतिरिक्त किसी दूसरे से सम्पर्क न रहे, दूसरे 

तब जब जमीदार उस रुपए से अपने गाव में नहीं वल्कि कही बाहर 
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* चीजें खरीदे। केवल इन्ही अवस्थाओ में मूल्य नाममात्र के लिए परि- 
वर्तित होने पर भी अपेक्षाकुत ठीक रह सकता है और तभी मूल्य- 
निर्धारण का मापदण्ड और विनिमय का माध्यम बनने का महत्व प्राप्त 
हो सकता है। कितु यदि इन किसानों का पास-पडोस के लोगो से 
आर्थिक सम्बन्ध हो तो, जहा तक इन पडोसियो का सम्बन्ध है, स्वामी 
की अधिक या कम माग के अनुसार मूल्य बढ जायगे। यदि उनकी 
अपेक्षा उनके पडोसियो को अपने जमीदार को कम रुपया देना पडता है 
'तो पडोसियो की तुरूना में उनकी अपनी चीजे सस्ती बिकेगी और इसी 
तरह यदि दूसरे गाववालोी को अधिक रुपए देने पडते है तो उनकी 
पैदावार महंगी बिकेगी । 

दूसरी अवस्था, जब जमीदार की रुपए की माग का चीजों की 
कीमत पर किसानो के लिए कोई प्रभाव नही पडेगा, वह है जब जमीदार 
अपने एकत्र किये हुए रुपए से अपने ही किसानो की चीजे न खरीदे। 
कितु यदि वह इस र्पए का प्रयोग अपने ही किसानो द्वारा उत्पादित 
पदार्थों के खरीदने में करेगा तो यह स्पष्ट है कि उन पदार्थों का मल्य 
निरन्तर परिवर्तित होता रहेगा और इस वात पर निर्भर होगा कि 
जमीदार किस वस्तु विशेष को खरीदता है। मान लीजिए कि कोई 
स्वामी अपने दासों को स्वेच्छानुसार काम या व्यापार करने की अनभत्ति 
देने के छिए उनसे कमकर रुपए मागता है और कोई पडोसी जमीदार 
इसी अनुमति के लिए कम रुपए मागता है | स्पष्ट है कि ऐसी दशा 
में पहले जमीदार की जमीदारी में दूसरे जमीदार की जमीदारी की 
अपक्षा सब वस्तुएं सस्ती होगी और इन दोनो जमीदारियों मे चीजो की 
कीमत प्रत्यक्ष रूप से इस बात पर निर्भर होगी कि दासो द्वारा भरी 
जानेंवाली रकम घटाई जाती है या वढाई। 

मूल्यों पर बलप्रयोग के जो अनेक प्रभाव पडते हे उनमे से एक 
यह हैं। टूसरा प्रभाव, जो पहले से ही उदभत होता है, विभिन्न 
वस्तुओं के मूल्यों के पारस्परिक सम्बन्ध पर पडता हैं। मान लीजिए कि 
एक जमीदार को धोडो का शौक है और उनके लिए वह अच्छे दाम देता 
हैं, दूसरे को तौलियो का शौक है और वह उनके लिए अच्छे पैसे देता 
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है । स्पष्टत इन दोनो जमीदारों की रियासतो में घोड़ो और तौलियों 
की कीमते ऊची होगी और इन कीमतो तथा गाय और नाज की कीमतो 
में बडा अन्तर होगा । यदि कल तौलियो के शौकीन जमीदार की मृत्यु 
हो जाय और उसके उत्तराधिकारी को मुर्गे-मुगियो का चाव हो तो 
स्पष्ट है कि तौलियो का मूल्य गिर जायगा और मृर्गे-मुगियो का वढ़ 
जायगा | जिस समाज में एक व्यवित दूसरे व्यक्ति को बलूपूर्वक दबाव 
मे रख सकता है, उस समाज में रुपए की मृल्य-निर्धारण-शबित तत्काल 
आततायी की स्वेच्छा पर भाह्चित हो जाती हैं और रुपया गाडे पसीने 
से उत्पन्न किये हुए पदार्थों के विनिमय का माध्यम न रहकर दूसरे के 
श्रम-शोपण का सबसे सुविधाजनक सावन बन जाता है। अत्याचारी 
को रुपए की आवश्यकता विनिमय के साथन के रूप में नहीं होती। 
उसको इसकी आवश्यकता मूल्य के मापदंड निर्धारित करने के लिए 
भी नही होती, क्योकि मूल्य तो वह स्वय निर्धारित करता है। उसे 
. रुपए की आवश्यकता केवछ इसलिए होती है कि वह अत्याचार आसानी 
से कर सके; कारण रुपया सचित किया जा सकता है और वह अधिक- 
से-अधिक व्यक्तियों को दासता के वधन में बाघकर रखने का सबसे 
सरल साधन है। जिस समय जितने घोडो, गायो और भेडो की 
आवश्यकता पड़े उस समय उतने ही घोडे, गाय और भेडे मिल जाय, 
इस उद्देश्य को दृष्टि मे रखकर यदि सारे जानवर एक साथ ही छीनकर 
रख लिये जाय तो ऐसा करना सुविधाजनक नहीं हो सकता, क्योकि 
आखिर इन सबका पेट भी तो भरना पडता है। यही बात नाज की 
भी है, क्योकि उसके सड-गल जाने की सम्भावना रहती हैं । यही वात 
मजदूरो तया गुछामो के विषय में भी कही जा सकती है । आज एक 
हजार मजदूरों की आवश्यकता पड सकती है, कल एक की भी नही | 
जिनके पास रुपया नही है उनसे रुपया मागने से ये सारी असुविधाए दूर 
हो सकती हे और आवश्यकतानुसार सदा प्रत्यक वस्तु मिल सकती है । 
यही मुख्य उद्देश्य है जिसके लिए अत्याचारी को रुपए की आवश्यकता 
होती है । इसके अतिरिक्त उसे रुपए की आवश्यकता इसलिए भी होती 
है कि वह चाहता है कि उसकी श्रम-शोषण-शक्ति थोडे-से लोगो तक 
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ही सीमित न रहे वल्कि रुपए की आवश्यकता अनुभव करनेवाले सब 
व्यक्तियों तक व्याप्त हो जाय। यदि रुपया न हो तो किसी भी 
जमीदार मे अपने किसान-दासो के अतिरिक्त और किसीके शोपण की 
सामथ्यं नहीं आ सकती, कितु जब दो जमीदार एक साथ मिलकर अपने 
किसान-दासो से रुपये मागने का निश्चय करते हैँ तो दासों के पास 
रुपया न होते हुए भी वे दोनों जमीदारियों के समस्त साथनों का 
समान रूप से शोषण करने में समर्थ वन जाते है । 

इस प्रकार रुपए की सहायता से अत्याचारी को दूसरों के श्रम से 
लाभ उठाने मे अधिक सुविधा मिलती है और वह रुपया केवल इसी 
कार्य के लिए चाहता है। जिस व्यक्ति के साथ बल-प्रयोग किया जाता 
है--अर्थात्‌ जिस व्यक्ति के श्रम का प्रतिफल उससे छीन लिया जाता 
है उसे रुपए की आवश्यकता न तो विनिमय-माध्यम के रूप में पड़ती 
है, न मूल्य के मापदण्ड के रूप मे, क्योकि पहली दणा मे तो वह रुपए 
के विना ही वस्तु-विनिमय कर छेता है, जैसा कि सभी सरकारविहीन 
देश करते हे और दूसरी दणा मे मूल्य का निर्धारण उससे पूछे बिना ही 
कर लिया जाता हूँ। इसी प्रकार उसे बचाने या भुगतान करने के लिए 
भी रुपए की आवश्यकता नहीं पडती, क्योकि जहातक बचत का प्रश्न 
है जिस मनृष्य से उसके श्रम का प्रतिफल छे लिया जाता हैं वह बचा 
ही क्या सकता है और जहातक भुगतान की वात है पीडित व्यक्ति को 
लेने की अपेक्षा देना ही अधिक रहता है और यदि उसको कुछ मिलता 
भी है तो रुपए के रूप में नहीं बल्कि पदार्थ के रूप में । यह वात उद् 
व्यक्ति के साथ लागू होती है जिसे अपने काम के बदले सीधे मालिक 
की दुकान से सामान मिल जाता हैं । प्राय यही दशा उस व्यक्ति 
की होती है जिसकी सारी कमाई जीवन सम्बधी आवश्यकताओं की 
पूर्ति के लिए बाहरी दुकानों से सामान खरीदने मे चट हो जाती है। 
उससे रुपया मागा जाता है और साथ-ही-साथ उसे यह धमकी दी 
जाती है कि यदि वह रुपए नही देगा तो उसको भूमि और अन्न कुछ 
नही मिलेगा या उसकी गाय या उसका मकान उससे ले लिया जायगा 
और उसको या तो मेहनत-मजदूरी करनी पडेगी या कारागार मे सडना 
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होगा। इस स्थिति से वह तभी मुक्त हो सकता है जब वह अपने 
परिश्रम से पैदा की हुई चीजो और स्वय अपने परिश्रम को ऐसे मूल्य 
पर बेच दे जो न्याययुकत विनिमय द्वारा नही वल्कि पैसा मागनेवाली 
सत्ता की शवित द्वारा निश्चित किया गया हो । 

अत ऐसी स्थिति मे जब कि मूल्य पर कर और छगान का प्रभाव 
हर समय और हर जगह--जमीदारियो में छोटे पैमाने पर और राज्यो 
में बडे पैमाने पर--पडता है, जब कि मूल्यों के चढाव-उतार का कारण 
उतना ही स्पष्ट होता है जितना कि पर्दे के पीछे देखनेवाले को 
थुतलियों के चलने फिरने का, कारण; यह कहना कि रुपया विनिमय का 
माध्यम और मूल्य का मापदड है यदि और कुछ नहीं तो कम-से-कम 
आश्चर्यजनक तो है ही । 


$ २० $ 
दासता के तीन रूप 


दासता चाहे कैसी भी हो, उसका एकमात्र आधार यही है कि एक 
अनृष्य में दूसरे मनुष्य को जीवन के सुखों से वचित करने की अमता 
होती है और अपने इस भयावह अधिकार को अक्षुण्ण रखकर वह उसे 
अपने इच्छानुसार काम करने के छिए बाध्य कर सकता है। 

यह बात निश्चयपूर्वक कही जा सकती है कि यदि कही दासवृत्ति 
है मर्थात यदि कही कोई व्यक्ति किसी दूसरे व्यक्ति के इच्छानुसार और 
स्वय अपनी इच्छा के प्रतिकूछ अपने लिए अवाछतीय कार्य करता है 
तो इसका एकमात्र कारण यही है कि उसके साथ हिसात्मक व्यवहार 
किया जा सकता है और उस अभागे के जीवन को सकट में डालने की 
घमकी दी जा सकती है। यदि कोई व्यक्ति अपने सारे श्रम का छाम 
चूसरो को दे देता है, यदि उसे स्वयं अपर्याप्त पोषण प्राप्त होता है, 
यदि वह अपने छोटे-छोटे बच्चों से कठोर परिश्रम करवाता है भौर 
यदि खेती छोडकर वह अपना सारा जीवन उत पदार्थों के लिए घृणित 
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परिश्रम करने में लगा देता है जिनकी उसको स्वयं आवश्यकता नहीं 
है, तो यह निरचयपूर्वक कहा जा सकता है कि वह इन कामों को 
केवल इसलिए करता है कि इन्हें न करने पर उसे अपने प्राणों के 
लाले पड जाने का भय रहता है। ध्यान रहे कि ऐसी घटनाएं इस 
ससार में हमारी आखो के सामने घटती रहती है और फिर भी हम 
इस ससार को सभ्य कहते है क्योकि हम इसमें रहते हे। हमारे इस 
सभ्य ससार के अधिकाश निवासी ऐसे हे जो भीपण अभावो से पीडित 
होकर घृणास्पद और अनावश्यक कामों में सलूूग्ग रहते हूँ और 
मार डाले जाने की धमकी से आतकित होकर दासता का जीवन 
विताते है। 

अब प्रइत यह हैं कि इस दासता का रूप क्‍या है और किस 
वस्तु से लोगो के जीवन सकट में पडते हे। 

प्राचीन काल में दास वनाने और जान से मार डालने की धमकी 
देने की रीति विलकुल प्रत्यक्ष थी। लोगों को दास बनाने के लिए 
एक जगली युक्ति काम में लाई जाती थी, उन्हे तलवार से उडा देने की 
सीधी धमकी दी जाती थी। सशस्त्र मन ष्य नि शस्त्र से कहता था-- 
“तूने देखा है कि मेत्रे अभी-अभी तेरे भाई को मार डाछा है; इसी 
तरह में तुझे भी मार सकता ह । कितु में ऐसा करना नही चाहता। 
में तुझे छोड देता हु क्योकि यदि मारे जाने की अपेक्षा तू मेरी नौकरी 
करने लगे तो यह वात तेरे और मेरे दोनों के लिए अधिक लाभदायक 
होगी । इसलिए मे जो कुछ कह उसे कर, नहीं तो मे तेरे प्राण ले लूगा।” 
भयभीत होकर ति शस्त्र ने सगस्त्र के सामने घुटने टेक दिये और वह 
उसके सारे आदेश बजा लाने लगा। इस तरह नि शस्त्र व्यकवित काम 
करता था और सबजस्त्र धमकी देता था। यही वह रूप था जिसमे 
व्यक्तिगत दासता सर्वश्रथम प्रकट हुई और जिसमे आज भी वह आदिम 
जातियों में दिखाई देती है। आरम्भ में दासता ऐसी ही थी, किंतु 
जैसे-जैसे जीवन जटिल बनता गया वैसे-वैसे दासता का रूप भी बदल 
गया । जीवन की जटिलता के बढने के साथ-ही-साथ दासता का 
#प आततायी के लिए अधिक असुविधाजनक होता गया। दुर्बलो के श्रम 
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का शोषण करने के लिए दुवंछो को भोजन-वस्त्र देने की आवश्यकता 
की अनुभूति हुईं अर्थात्‌ दुर्वेछो को कार्य करने योग्य वनाने की आव- 
इयकता प्रतीत हुई। इसके कारण दासो की सख्या स्वभावत परिमित 
हो गई । इसके अतिरिक्त, आतताइयो को सदा अपने दासो की गर्दन 
पर सवार रहने और उन्हे मृत्यू की धमकी देते रहने के लिए भी विवग 
होना पडा। अत दास बनाने की एक दूसरी रीति निकालनी पडी | 

जैसा कि बाइबिल में लिखा है, लोगो को दास बनाने की यह नई, 
अधिक सुविधाजनक और व्यापक रीति मिद्ध देश मे यूसुफ ने आज से 
पाच हजार वर्ष पहले निकाली थी। यह वैसी ही रीति है जैसी आज- 
कल पशुशालाओं मे हठी धोडो और जगली जानवरो को वश्ष में 
करने के लिए काम में छाई जाती है, अर्थात्‌ , भूखो मारने की रीति ॥ 

वाइबिल के उत्पति-प्रकरण मे इस नई विधि का इस प्रकार वर्णन 
किया गया है-- 

अध्याय---४१ पद ४८--और उसने (यूसुफ ने ) मिस्र देश के 
सातो (अच्छी फसलवाले ) वर्षो का सारा नाज इकद्ठा कर लिया 
और उसको नगरों मे सचित कर दिया। प्रत्येक नगर के निकटवर्ती 
खेतो का नाज भी उसने वही जमा कर लिया।* 

पद ४९--यूसुफ ने नाज समुद्र के रेत के समान इकट्ठा किया । 
वह इतना अधिक था कि उसने उसकी नापजोख करनी छोड दी, वह 
अपरिमित था ।” 

पद ५३--/और मिस्र देश के सुकाल के सातो वर्ष समप्त 
हो गए ! 

पद ५४---और, जैसी कि यूसुफ ने भविष्यवाणी की थी, दुष्काल 
के सात वर्ष आने छगे। सब देशो में अकाल था, किंतु मिस्र की भूमि में 
खाने को मिलता था ।” 

पद ५५--और जब सारा मिस्र देश भी दुभिक्ष से प्रस्त हो गया 
तो लोगो ने फ्राऊन के पास जाकर रोटी के छिए चिल्लाना शुरू किया 
और फराऊन ने मिन्नियों से कहा--यूसुफ के पास जाजो औौर वह 
जो कुछ तुमसे कहे, करो ।” 
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पद ५६--“और अकाल सारी दुनिया में फैल गया। यूसुफ ने अपने 
सारे कोठार खोल दिये और उनका नाज मिस्धियो को बेच दिया; और 
मिस्र में अकाल खूब जोरी पर था ।” 

पद ५७--- और सभी देगो के लोग यूसुफ के पास नाज खरीदने 
के लिए आने रूंगे, क्योकि सारी दुनिया में अकाल जोरो पर था। 

तलूवार की धमकी देकर लोगो को दास बनाने की असभ्य- 
कालीन विधि का प्रयोग करके यूसुफ ने सुकाल में ही अन्न सचित 
कर लिया । उसे पता था कि सुकाल के पच्चात दुष्काल आयगा, जैसा 
कि बहुधा होता है और जिसे फराऊन के स्वप्न के बिना ही प्रत्येक 
व्यक्ति जानता है । इस युक्ति से, अर्थात लोगो को भूखा मारकर यूयुफ 
ने न केवल मिस्रियो को वल्कि पास-पडोस के देशो के निवासियों को 
भी फराऊन की अपेक्षा अधिक सुदृढ़ और सुविधाजनक ढग से दास 
बना लिया और जब लोग भूखों मरने लगे तो उसने ऐसी व्यवस्था की 
जिससे छोग स्थाथी रूप से उसके अधिकार में आ जाय॑ । यह व्यवस्था 
थी लोगो को भूखा रखने की, जिसका वर्णन ४७ वे अध्याय में है । 

पद १३-- आर सारे देश में कही भी रोटी का पता नही था, 
क्योकि अकाल बहुत भयकर थ।। मिस्र और कनान दोनों देशो में 
मुदेंनी छा गई ।” 

पद १४---“और छोगो ने नाज खरीदकर जो रुपया दिया था वह 
मिस्र और कनान में जितना भी मिल सका यूसुफ ने सव इकट्ठा कर 
लिया और उसको फराऊन के घर मे छाकर रख दिया ।” 

पद १५---भौर जब मिल्र और कनान में सब रुपया चुक लिया 
तो मिस्र के सारे निवासिय्गे ने यबसफ के पास आकर कहा-- हमे 
खाने को दीजिए, हमारे पास रुपया नही है। क्या हम आपके होते हुए 
भूखों मरेगे ?” 

पद १६--और यूसुफ्‌ ने उत्तर दिया--तुम अपने पशु छाओ। यदि 
तुम्हारे पास रुपया नही रहा तो मे तुम्हारे पशु लेकर तुम्हे अनाज दूगा । 

पद १७--“ओर तव लोग यूसुफ के पास अपने पशु ले गए और 
यूसुफ ने उनके घोडे, गाय, वैल, भेड़, वकरिया और गधे लेकर उनके 
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बदले लोगों को अनाज दिया । और उस साल उसने उनके सारे पत्नु 
ले लिय और उनके बदले लोगो को रोटी दी |” 

पद १८-- ओर जब वह साल खतम हो गया तो अगले वर्ष वे 
फिर उसके पास आए और वोले--हम आपसे कुछ छिपायगें नही। 
हमारा सारा रुपया खर्चे हो चुका हैं और हमारे पशु भी आपके पास 
है, आप जानते है कि अब हमारे पास जरीर और भूमि के सिवाय 
और कुछ नही वचा है।” 

»पद १९-- तो क्या आपके अक्षत रहते हम और हमारी भूमि 
नष्ट हो जाय ? हमको और हमारी जमीन दोनो को अन्न के बदले 
खरीद छीजिए, हम अपनी जमीन के साथ फराऊन के गुलाम होकर 
रहेंगे। हमको वीज दीजिए जिससे हम जीवित रहें, मरे नहीं और 
हमारी भूमि उजाड न हो जाय।” 

पद २०-- तिव यूसुफ ने फराऊन के लिए मिस्र की सारी जमीत 
खरीद ली। प्रत्येक मिस्रवासी ने अपना खेत वेच डाला, क्योकि अकाल 
से वह बुरी तरह पीडित था; और जमीन फराऊन की हो गई ।” 

पद २१---और जहा तक लोगो का सम्बन्ध था उसने उन्हें मित्र 
के एक छोर से केकर दूसरे छोर तक नगरो में छा बसाया।” 

पद २२---'उसने केवल पुरोहितो की भूमि नहीं खरीदी, क्योकि 
वह फराऊन की ओर से दक्षिणा के रूप में दी गई थी और उसीसे वे 
अपना पेट पाछते थे। इसलिए उन्होने अपनी जमीन नही वेची ।” 

पद २३--तव यूसुफ ने लोगो से कहा--देखो ! आज मेने 
तुम्हे और तुम्हारी जमीन को फराऊन के लिए खरीद लिया है। लो, 
यह तुम्हारे लिए वीज है, इससे जमीन को जोतो-वोबो ।” 

पद २४--ओऔर यह नियम होगा कि फसल कटने पर तुम छोग 
उसका पाचवा हिस्सा फ्राऊन को दोगे औौर शेष चार भाग तुम्हारे 
रहेगे। इनमें से तुम वीज के छिए रख छोडना और अपने कुटुम्ब और 
वाल-बच्चों का भमरन-पोषण करना 

पद २५--और उन्होने कहा--आपने हमारी जान बचाई है! 
आप हमपर हृपा-दृष्टि रखिए और हम फराऊन के नौकर होकर रहेगे ।” 
१७ धर 
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पद २६--“और यूसुफ ने मिस्र की भूमि के सम्बन्ध में यह नियम 
बना दिया कि पैदावार का पाचवा भाग फराऊन को मिला करेगा। 
यह नियम वहा आज भी प्रचलित हैं। केवल पुजारियों की भूमि पर 
फराऊन का अधिकार नही हुआ ।” 

इससे पहले फराऊन को लोगो के श्रम का जोपण करने के लिए 
डर और धमकी से काम लेना पडता था, कितु अब जबकि अन्न-भडार 
और जमीन सब उसके अधिकार में आ गए तब उसे केवल उनकी 
बलपूर्वक पहरेदारी करने की आवश्यकता रह गई । लोगों की भूर्ख ने 
उसे इस बात में सहायता दी कि वह उन्हें अपने लिए काम करने को 
वाध्य कर सके । 

सारी जमीन फराऊन की हो गई और लोगो से लिये जानेवाले 
अन्न का पचमाणग भी उसीका हो गया। इस प्रकार छोगो से काम 
कराने के लिए अव उसे अलग-अलग व्यक्ति को अलग-अलग तलवार 
दिखाने की आवश्यकता नहीं रह गई। अब तो केवलरू इस बात की 
आवश्यकता थी कि भडारो की रक्षा के लिए बल का प्रयोग किया जाय, 
अर्थात सशस्त्र पहरेदार रख दिये जाय | फलत लोग तलवार की नोक 
पर नही, वल्कि भूख के कारण दास वन गए। 

अब यह फराऊन की सामर्थ्य में था कि किसी भी वर्ष अकाल पडने 
पर वह चाहे तो सव लोगो को भूखा मार दे और यदि दुर्भाग्यवश 
किसीके पास सुकारू में भी अन्न न रहे तो उसे भी भूख का शिकार 
बनने दे । 

इस प्रकार दास बनने की इस दूसरी विधि का आविर्भाव तलवार 
के बल पर नही हुआ, अर्थात किसी सशक्त व्यक्ति ने दुर्ग व्यक्ति को 
मारने की धमकी देकर अपने लिए काम करने के लिए बाध्य नही 
किया, बल्कि आततायी ने जनता का अन्न हडपकर उसपर तलवार 
का पहरा छगा दिया और इस प्रकार पेट की खातिर दुवेछो को विवश 
होकर मजदूरी, स्वीकार करनी पडी । 

यूसुफ ने भूखो से कहा था--- अन्न मेरे अधिकार में है, इसलिए 
में तुम्हें भूखो मार सकता हू, कितु में तुम्हे इस शर्ते पर छोडे देता 


न 
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हैं कि जो अनाज में तुम्हे दूगा उसके बदले तुम मेरा हुक्म बजा 
लाओगे ।” 

दासत्व की पहली विधि के लिए सत्ताधारी मनृष्य को केवल ऐसे 
सिपाहियो की आवश्यकता होती है जो घोडो पर चढकर सर्वंदा लोगो 
में चक्कर लगाते रहें और उन्हें मौत की घमकी देकर स्वामी की आज्ञा 
का पालन कराते रहे । इस विधि मे आतताती को केवल अपने सैनिकों 
को ही छूट का हिस्सा देना पडता है । किंतु दूसरी पद्धति में आततायी 
को सिपाहियो के अतिरिक्त ऐसे सहायकरों की आवश्यकता होती है जो 
भूखो से अन्न-मडारों और भूमि को रक्षा कर सके। दूसरे झब्दों में 
यो कहिए कि उसे छोटे और बडे यूसुफो, अन्न-वितरकों और प्रवन्धको 
की आवश्यकता होती है। इसलिए सत्ताघारी को अपनी हथियाई हुई 
सम्पदा को इन सब छोगो मे बाटता पडता हैँ और न केवल यूसुफ को 
सुन्दर वस्त्र, सोने को अगूठी, नौकर-चाकर और अन्न देना पडता है 
बल्कि उसके भाइयो और सम्बन्धियों के लिए भी चादी देनी पडती है। 
इसके अतिरिक्त इस दूमरी पद्धति में यह स्वाभाविक हैं कि डर-धमको 
के प्रयोग से प्राप्त किये जानेवाले छाझ में न केवल प्रववकों और 
उनके समे-सम्बन्धियों को वल्कि उन सव छोयो को भी, जिनके पास 
अन्न के भडार है, हिस्सा मिले। जिस प्रकार पहली पद्धति मे, जो 
केवल बल-प्रयोग पर अवलम्बित थी, जनता पर किये जानेवाले बछू- 
प्रयोग में शस्त्रधारी भागीदार होता था, उसी प्रकार भूख के आधार 
पर सस्थापित दूसरी पद्धति में उन सब छोगो को, जिनके पास खाने 
पीने की सामग्री होती है, डर-धमकी का छाभाश मिलता है और वे उन 
छोगो पर शासन करते है जिनके पास अन्न नही होता । 

पहली पद्धति की अपेक्षा दूसरी पद्धति से आततायी को दो छाम 
होते है--पहला और प्रधानत यह कि मजदूरों से इच्छानुसार काम 
कराने के लिए उसे डर-बमको का प्रयोग करने को वाध्य नहीं होना 
पडता, क्योकि मजदूर स्वय उसके पास आकर अपने को उसके हाथो 
बेच जाते है । दूसरा यह कि उसके अत्याचार-पाश से बहुत थोड़े लोग 
बच पाते है । इस पद्धति से उसे केवल एक हानि है, वह यह कि उसे 
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अपना छाभ अधिक व्यक्तियों मे वाठना पडता है। जहातक थब्रीडितो 
का प्रश्न है, उनके लिए इस पद्धति मे अच्छाई यह होती है कि उन्हें 
बल-प्रयोग के आतक में नही रहना पडता । वे स्वतत्र हो जाते है और 
दिन फिरने पर पीडितो की श्रेणी से निकलकर पीडको की श्रेणी में 
जाने की आगा कर सकते है । इस पद्धति से उन्हें हानि यह होती है कि 
वे किसी भी अवस्था भे डर-धमकी से बच नही पाते--चाहे उसकी 
मात्रा कम हो था अधिक | 

दास बनाने की यह नई विधि प्राय पहली विधि के साथ-ही-साथ 
प्रयोग मे आती है और सत्ताधारी व्यक्ति आवश्यकतानुसार एक को 
सकुचित और दूसरी को व्यापक बनाता जाता हैं, कितु इस पद्धति 
से भी सत्ताघारी को पूरा-पूरा सततोप नही हो पाता, क्योकि वह तो 
चाहता है कि यथासाध्य अधिक-से-अधिक व्यक्तियों के श्रम का अधिक- 
से-अधिक प्रतिफल हडपा जाय और अधिक-सै-अधिक व्यक्तियों को 
दास वनाया जाय। इसके अतिरिवत यह विधि जीवन की बढती हुई 
जटिलताओं का साथ भी नहीं दे पाती। अत दास बनाने की एक 
ओर नई विधि निकाली जाती हैं । यह नई और तीसरी विधि कर 
लगाने की हैँ। दूसरी विधि के समान यह विधि भी छोगो को क्षुधित 
रखकर ही चलाई जाती है, कितु इसमे एक नई वात यह जुड जाती 
है कि लोगो को रोटी से वचित करने के साथ-ही-साथ जीवन-सम्बन्धी 
अन्य आवश्यकताओ से भी वचित कर दिया जाता है । जो रुपया स्वय 
आततायी के पास होता हैं उसे ही वह अपने दासो से इतनी अधिक 
सख्या में मागता है कि उसका प्रवन्ध करने के लिए उन दासो को न केवल 
यूसुफ द्वारा निष्चित पचमाण से अधिक अन्न बेचना पडता है। बल्कि 
मास, खाल, ऊन, कपडा, ईंधन और घर-जैसी नितात आवश्यक वस्तुएं 
तक बेच डालनी पडती हँ। इस प्रकार आततायी न केवल भूख 
बल्कि प्यास, शीत, अभाव आदि अन्य विपदाओ का भी त्रास दिखाकर 
दासो को सदा अपने अधिकार में रखता हैं । 

इस रीति से दासत्व के तीसरे रूप--पैसे की दासता--का प्रादुर्भाव 
होता है। इसमे सबल मनुप्य निर्वल से कहता है--''में तुममे से 
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प्रत्येक से जो चाहू करा सकता हूं। चाह तो में तुम्हे अपनी बंदूक की 
गोली का निशान बना दू' और चाहू तो तुमसे रोटी देनेवाली भूमि 
छोनकर तुम्हें नष्ट कर दू । जो रुपए तुम मुझे छाकर दोगें उससे में” 
तुम्हारा उदर-भरण करनेवाला सारा नाज खरीद सकता हे और उस 
नाज को दूसरो के हाथो बेचकर तुम सबको किसी समय भी भूखो 
मार सकता हु। यही नही, मे तुम्हारे पश्, तुम्हारे मकान, तुम्हारे 
बस्त्र--तुम्हारा सत्र कुछ हडप सकता हू। किन्तु ऐसा करना मेरे 
लिए-सुविधाजनक नही है और मुझे अच्छा भी नही छगता, यही कारण 
है कि में तुम सवको इस बात की स्वतत्रता देता हू कि तुम जिस प्रकार 
चाही अपने काम और पैदावार की व्यवस्था करो--मुझे तो केबछ मेरी 
माग के अनुसार गिने-ग्रिनाए रुपए दे दो, जो में तुमसे या तो प्रति 
व्यक्ति के हिसाव से या तुम्हारी भूमि, तुम्हारे खाद्य पदार्थों , वस्त्रो या 
घरो के हिसाव से छूगा। बस तुम मुझे ये रुपए छाकर दे दो और फिर 
जैसे चाहो आपस में रहो । पर इस बात को समझ छो कि रक्षा न तो 
में विधवाजो और अनाथो की करूगा, न वीमारों और वूढ़ो की और 
न ऐसे लोगो की जिनका घर-वार आग में जल गया है। में तो केवल 
इस वात की व्यवस्था कहूगा कि रुपए का लेन-देन नियमित रूप से 
चलता रहे। जो लोग मुझे निश्चित समय पर अपेक्षित राशि देते 
रहेंगे, उन्‍्होंके व्यवहार को मे न्यायसगत ठहराऊगा और उन्हीकी में 
रक्षा भी कहूगा। कितु मुझे इससे कोई सम्बन्ध नहीं कि उस रुपए को 
लोग अजित किस प्रकार करते हूँ । 

अपनी माग की पूर्ति के रसीद-स्वरूप सत्ताधारी इन्ही रुपयो को 
चलाता है। 

दासता की दूसरी विधि वह हैँ जिसके अनुसार फराऊन ने फसल 
का पचमाझ इकट्ठा कर अपने कोठो में भर लिया था और तलवार 
के वल पर भी लोगो को व्यक्तिगत दासत्व मे जकड लिया था। इसके 
अतिरिक्त इसी विधि की सहायता से उसके लिए यह भी समभ्मव ही 
सका था कि अपने सहयोगियों से मिरुकर वह अकाऊू के समय समस्त 
श्रमजीवियो पर और विपत्ति पडने पर उनमे से कुछ पर गासत करे। 
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तीसरी विधि वह है जिसके अनुसार फराऊत ने जनता से फसल 
के पचमाण के मूल्य से अधिक रुपया मागा और अपने सहायकों की 
सहायता से मजदूरों पर केवल अकार और आकस्मिक घटना के समय 
ही नही वल्कि सर्वदा राज्य करने का एक नया साधन निकाला। दूसरी 
पद्धति मे लोग थोडा-सा अनाज वचाकर रख लेते थे और उसीके सहारे 
वे अपने को दासत्व से मुक्त रखकर छोटे-छोटे अकालो और 
आकस्मिक दुर्घटताओं का सामना कर लेते थे। कितु तीसरी पद्धति में 
कर में वृद्धि हो जाने के कारण उनसे उनका सारा नाज ही नही वल्कि 
जीवन सम्बन्धी अन्य सभी आवश्यक पदार्थ भी ले लिये गए और छोटे- 
से-छोटा सकट पडने पर ही मजदूरो को पैसेवाले की दासता स्वीकार 
करनी पडी, क्योकि उनके पास न तो नाज ही रह गया और न कोई 
अन्य पदार्थ ही जिसके बदले में वे अन्न प्राप्त कर सकते | पहली 
पद्धति की सफलता के लिए आततायी को केवल सिपाहियों की आव- 
व्यकता थी और उसे केवल उन्हींको छाभाण देना पडता था, दूसरी 
पद्धति में भूमि और अन्न-भद्वारों के रक्षकों के अतिरिक्त आततायी 
को अन्न एकत्र करनेवाठछों और वितरक मुणझियों की भी आवश्यक्ता 
पडी। तीसरी पद्धति मे वह अकेला ही सारी भूमि का स्वामी नहीं 
बना रह स्का, उसे भूमि ओर सम्पत्ति की रक्षा के लिए पहरेदारों के 
अतिरिक्त जमीदारो, टेक्स-कलक्टरो, व्यत्रित अथवा उपभोग्य पदार्थ के 
हिसाव से टैक्स निश्चित करनेवाले अफसरों, इन्सपेक्टरो, चुगी व 
माल-अफसरों और पचो की आवश्यकता हुई । 

तीसरी पद्धति का संगठन दूसरी की अपेक्षा अधिक जटिल है। 
दूसरी पद्धति के अनुसार नाज इकट॒ठा करने का काम ठेके पर दिया 
जा सकता है, जेसा कि पुराने जमाने में होता था और आजकल भी 
तुर्की में होता है। कितु जब दासों पर कर छगाया जाता है तब इस 
वात की देखभाल करने के लिए कि कोई व्यक्ति या उसका कर लगाने 
योग्य कोई कार्य कर से वचित न रह जाय, एक जटिल शासन-व्यवस्था की 
आवश्यकता होती है । इसलिए तीसरी पद्धति में आततायी को अपना 
लाभ दूसरी पद्धति की अपेक्षा और भी अधिक लोगों मे वाटना पडता 
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है। इसके अतिरिक्त यह विधि कुछ है ही ऐसी कि पैसेवाले सभी 
लोग---चाहे वे उसी देश के हो जिसमें यह विधि प्रचलित है चाहे किसी 
और देश के--छूट में भागीदार बन जाते हैँ। इस विधि का प्रयोग 
करनेवाले आततायी को पहली और दूसरी विधियों के आततायियों 
की अपेक्षा निम्नलिखित लाभ अधिक होते है--- 

पहला लाभ तो यह है कि इस विधि के अनुसार लोगो से अपेक्षाकृत 
अधिक काम लिया जा सकता है और वह भी अधिक सुविधाजनक 
रूप मे, क्योकि रुपए की शकल में लिया जानेवाला कर एक पेच के 
समान होता है जिसको सरल्तापूर्वक उस अतिम सीमा तक कसा जा 
सकता है जिससे सोने का अडा देनेवाली मुर्गी मरने न पाय। इसमे 
यूतुफ-काल की भाति अकाल की प्रतीक्षा नही करनी पडती, क्योकि इस 
व्यवस्था के अनुसार अकाल जब चाहे तभी पैदा किया जा सकता है। 

दूसरा राभ यह हैं कि इस पद्धति में उन समस्त भूमिरहित 
व्यक्तियों को डराया-धमकाया जा सकता है जो पहले बच निकलते थे 
और उदर-पूर्ति के लिए थोडी-बहुत मजदूरी कर छेते थे, कितु जिनको 
अब बाततायी को कर देने के लिए भी अतिरिक्त श्रम करना पडता 
है। इस विधि में आततायी को हानि यह है कि इसे अपना लाभ 
अपेक्षाकत अधिक लोगो में बाटना पडता है। इन भागीदारो में केवल 
उसके सहायक ही नही होते, वल्कि एक ओर वे प्राइवेट जमीदार होते 
है जिनका ऐसी व्यवस्था मे साधारणत आविर्भाव हो ही जाता हैं और 
दूसरी ओर अपने ही देश के नही बल्कि विदेशो के भी वे व्यकित होते हैं 
जिनके पास उस तरह के सिक्‍के होते हे जिस तरह के सिक्कों की दासो 
से माग की जाती हैं। जहा तक पीडितो का प्रश्न है, उन्हें इस पद्धति मे 
दूसरी पद्धति की अपेक्षा केवछ इतना लाभ है कि वे आततायियो के 
चगुल से और भी अधिक स्वतत्र हो जाते हे । वे जहा चाहे रह सकते 
है और जो चाहे कर सकते है । खेत वोना या न वोना उनकी स्वेच्छा 
पर निर्भर है। उन्हे अपने काम का हिसाब क्सीको नहीं देना पडता 
और यदि उनके पास रुपया है तो वे अपने को पूर्णत स्वतत्र समझ 
सकते. है । इसके अतिरिक्त जब उनके पास फालतू रुपया होता है या 
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उस फालतू त्पए से वे कोई जमीन खरीद लेते हे तो वे केवल स्वतंत्रता 
प्राप्त करने की नही वल्कि-आततायी तक वन सकने की आज्ञा कर 
सकते है । इतना ही नही, वे इस स्थिति को प्राप्त तक कर सकते हें 
चाहे थोडे ही समय के लिए सही । इस पद्धति से उन्हे हानि यह है 
साधारणत उनकी स्थिति और भी विय्ड़ जाती हैं और वे अपनी अधि- 
कांश पैदावार से वचित कर दिये जाते हे, क्योंकि इस पद्धति में दूसरो 
के श्रम का सुख-भोग करनेवाले व्यक्तियों की संख्या और भी अधिक 
होती हैं जिसके फलस्वरूप उनके जीवन-निर्वाह का भार अपेक्षाकृत कम 
लोगो पर पड़ता है । 

दास बनाने की यह तौत्तरी पद्धति भी बहुत पुरानी है बौर 

गीता हूँ 


जप 





रु 


प्रयोग भी पहली दो पद्धतियों के साय-हँ 
विछकुल व्यतिरिक्त नहीं हो जाती | 

पद्धति भी कभी वंद नही हुई है | तीनो पद्धदियों की तुलना पेचों से 
की जा सकती हूँ जो श्रमजीवियो के मस्तक पर रखे हुए एक तखते 
में कसे जाते हे और उनको दवाते हे । इनमें से मह्य, आवारभत और 
बीच का पेच--जिसके विना दूसरे पेच नहीं ठहर सकते और 
सबसे पहले कसा जाता हैँ तथा कभी ढीला नही किया जाता--भारीरिक 
दासता का पेचर हे--वह दात्तता जितमे मानवों का एक समूह 
मानवों के दूसरे समूह को तलवार से उड़ा देने की धमकी देकर 
वावता हूँ । दूसरा पेच, जो पहले के वाद कसा जाता है, लोगों 
को भूमि और भोजन से वचित करके दास वनाने का पेच है; इसमे 
व्यक्तिगत मृत्यु की भी धमकी दी जाती हैँ। तीसरा पेच उस दाचता क 
पेंच हैं जिसमे निरीह जनता से रुपया मांगा जाता हैँ ( जो उत्तके पास 


ही 
| 
शो 
ठां 
र्न्न 











नही होता) और साथ-हो-साव मौत की धमकी भी दी जाती है। तीनो 
पेच्ो से एक साथ काम लिया जाता है और जब एक कस दिया जाता हैं 
तभी दूसरे डीले किये जाते है। श्र्मजीवियों को दासत्व की श्रृंखला में 
पूर्ण हूप से कसने के लिए तीनो पेचो--दास बनाने को तोवों 
पद्धतियो---क्नी आवश्यकता होती है । हमारे समाज में इन तीनों पद्धतियों 
से वरावर काम लिया जाता है--तीनो पेच्र वरावर कसे रहते है । 
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व्यक्तिगत बरू-प्रयोग और तलवार से धड उडा देने की धमकी 
देकर छोगो को दास बनाने की पहली पद्धति का कभी परित्याग नहीं 
हुआ है और जबतक भानव मानव को दास बनाता रहेगा तबतक 
इस पद्धति का परित्याग नही होगा, क्योकि इसीपर दासता की भीत 
खडी है । हमलोग बडे ही सहज भाव से यह विश्वास प्रकट करते है 
कि हमारे समय ससार में व्यक्तिगत दासता का अन्त हो चुका है, 
उसके अतिम अवशेष तो अमरीका और रूस मे दफना दिये गए। हम 
लोग यह भी कहते हे कि अब दासता केवल जगलियो में रह गई है। 
ऐसा कहते समय हम एक छोटी-सी वात भूल जाते है, वह यह कि 
स्थायी सेनाओ में करोडो व्यक्ति कार्य करते हे, जिनके बिना कोई 
शासन-प्रवध अक्षुण्ण नही रह सकता और जिनको हटा देने से किसी 
भी राज्य की आ्िक व्यवस्था का नष्ट-विनष्ट हो जाना अनिवार्य है। 
क्तु ये करोडो सिपाही अपने शासको के व्यक्तिगत दास नहीं हो 
और वया है ? क्‍या यातना और मृत्यु की धमकी देकर--जो प्राय 
कार्यान्वित भी की जाती है--सिपाहियो को अपने स्वामी के इच्छा- 
नूसार कार्य करने के लिए विवश नही किया जाता ? भेद केवल इतना 
है कि इनकी दासता को दासता का नाम नही दिया जाता | इसको अनु- 
शासन के नाम से पुकारा जाता है और जवकि दूसरे छोग आजीवन 
दास बने रहते है, इनकी दासता, जिसे हमलोग नौकरी कहते है, एक 
सक्षिप्त काल तक ही सीमित रहती है। हमारे सभ्य समाज में 
व्यक्तिगत दासता का न केवल अन्त नहीं हआ है वल्कि अनिवारये 
सैनिक भरती के कारण पिछले कुछ वर्षों से वह और भी अधिक पुष्ट 
हो गई है । यह तो सत्य है कि उसके रूप में थोडा-सा परिवर्तन हो 
गया है, कितु सारत वह अब भी वही है जो पहले थी। उसका 
अस्तित्व मिट नही सकता, क्योंकि जबतक भनुष्य मनृष्य का दास 
रहेगा तवतक इस प्रकार की व्यक्तिगत दासता भी बअक्षुण्ण रहेगी, 
जो तलवार की नोक पर मनृष्य की भूमि और कर सम्बन्धी दासता को 
भी जीवन-दान करती रहती है। हो सकता है कि सेना की यह 
दासता हमारे देश की रक्षा और गौरव के लिए आवश्यक हो, जैसा 


श्प्ड हम करे क्‍या ? 


कि कहा जाता है, कितु यह आवश्यकता अत्यत सदिग्ध है, क्योकि 
हम देखते है कि युद्ध मे असफल होने पर यही सेना देश की पराधीनता 
और अवनति का कारण बन जाती है। फिर भी एक वात स्पष्ट हैं, 
वह यह कि इस प्रकार की दासता भूमि और कर सम्बन्धी दासता को 
जीवन-दान करने के लिए उपयोगी है। उदाहरणत , यदि रूस या 
आयरलेंड के किसान जमीदारों से जमीन छीन ले तो उसी समय सेनाए 
आकर किसानो से जमीन वापस ले लेगी। इसी प्रकार यदि कोई छराब 
खीचने का कारखाना वबनाले और आवकारी का कर अदा न करे तो 
सैनिक आकर उस कारखाने को तत्काल बद कर देगे। या जरा टैक्स 
बद करके देखिए, आपको वही परिणाम भोगना पडेगा । 

दूसरी पद्धति है लोगो की भूमि और भोजन-सामग्री छीनकर दास 
बनाने की पद्धति। जहा की भी छोग दास बनाए जाते है वहा पहले 
भी इस पद्धति से काम लिया गया होगा और अब मी लिया जाता 
है। इस पद्धति का रूप चाहे कितना ही परिवर्तित क्‍यों न हो जाय 
वढ़ प्रचलित सब जगह होती हैं। कद्ी-कही---जैसा कि तुकी में है-- 
सारी भूमि पर राजा का स्वामित्व माना जाता है और सरकार फसल 
का दसवा भाग कर के रूप मे वयूछ करती हैं। कही-कही भूमि के 
कुछ भाग पर ही राजा का अधिकार माना जाता है और उस भूमि 
से कर इकट्ठा किया जाता है। कहो-कही--जैसा कि इगर्ंड में है-- 
सारी भूमि कुछ थोडई-से व्यक्तियों के अधिकार में होती है और उसके 
लिए ठोगो से कुछ मजटरी कराई जाती हैं। या कही-कही--जैसा 
कि रूस, जर्मनी और फ्रास में हँ--भूमि का न्यूनाथिक भाग जमीदारों 
के अधिकार में होता है। साराज यह कि जहा कही भी दासता 
हैँ वहा सत्तावारी व्यक्ति दासता हारा जमीन पर अपना अधिकार 
अवश्य जमा छेता है। 

छोगो को दास वनानेवाला यह पेच दूसरे पेचो पर पडनेवाले बोझ 
को दृष्टि मे रखकर ही कसा या ढीछा किया जाता है। उदाहरणार्थ, 
रूस में जब अषिकाश श्रमजीवी व्यक्तिगत दासता में जकड दिये गए 
तो वहा भूमि की दासता निरथंक हो गई, कितु व्यक्तिगत दासता का 
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पेच उस समय तक ढीला नहीं किया गया जबतक भूमि और कर- 
सम्बन्धी दासता के पेच खूब कस नही दिये ग़ए। लोगो को विभिन्न 
समुदायों में बाट दिया गया, उनके स्थान-परिवर्तंन के मार्ग में 
बाघाएं उपस्थित कर दी गईं भूमि या तो सरकार ने हथिया ली 
या व्यवितगत जमीदारो को दे दी गई और तब कही जाकर किसानो 
को स्वतन्त्र किया गया। इसी तरह इगलेड में भूमि-दासता का दौर- 
दौरा है और वहा भूमि के राष्ट्रीयकरण का जो प्रश्न उठ रहा है उसका 
अर्य केवल यह है कि कर-सम्बन्धी पेच को कस दिया जाय ताकि भूमि- 
दासता का पेच ढीला किया जा सके । 

कर द्वारा दास वनाने की तीसरी पद्धति भी पहले प्रचलित थी 
और आजकल विभिन्न राज्यों मे समान मुद्रा का प्रचकछन होने के कारण 
तथा शासक ससस्‍्थाओं के आतरिक अधिकारों में वृद्धि होने से इस 
पद्धति का प्रभाव विद्येष रूप से वढ गया है। वर्तमान काल मे इस पद्धति का 
इतना विस्तार हो गया है कि इस बात की आशा की जाने लगी हैं कि 
घीरे-धीरे यह पद्धति भूमि-दासत्व की दूसरी पद्धति का स्थान अ्रहण 
कर छेगी। यह वह पेच है जिसके कस देने पर भूमि सम्बन्धी दासता का 
पेच ढीला हो जाता है, जैसा कि सारे यूरोप की आधिक अवस्था से 
प्रकट हूँ । अपनी याद में हम रूस में दासता को ढो वार एक रूप से 
दूसरा रूप ग्रहण करते देख चुके है । जब दास मुक्त किये गए और 
अधिकाश भूमि जमीदारों के अधिकार में छोड दी गई तब भू-स्वामियों 
को चिंता हुई कि दासो पर से उनका अधिकार जाता रहेगा। कितु 
अनुभव ने सिद्ध किया कि वे एक शृूखला को छोडकर दूसरी खूबछा 
पकड रहे है, अर्थात दास-स्वामित्व के बदले भू-स्वामित्व की प्रणाली 
अपना रहे हे । किसान के पास खाने को कुछ नही था। कितु जमीदार 
के पास जमीन और अन्न-भडार थे, इसलिए किसान गृलाम-का-गुढाम 
बना रहा। इस स्थिति में नया परिवर्तत तव हुआ जब कि सरकार की 
मागो ने कर-सम्वन्धी दूसरे पेच को खूब कस दिया और अधिकाश श्रम- 
जीवी अपने आपको जमीदारो या मिल-मालिको के हाथ बेचने को 
बाध्य हो गए । दासता की इस नई पद्धति ने छोगो को और मी जकड़ 
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लिया। परिणाम यह हुआ कि रूस के ९० प्रतिशत मजदूर आज 
जमीदारों और मिल्‍रू-मालिको के यहा केवल इसलिए काम करते हूँ कि 
भूमि-कर और राज्य की मांगे उन्हें ऐसा करने के लिए विवण करती 
है । यह वात इतनी स्पष्ट है कि यदि सरकार एक साल के लिए प्रत्यक्ष, 
अप्रत्यक्ष और भूमि सम्बन्धी करो की उगाही वद करने का प्रयोग करेतो 
कारखानों में और उन जमीनो पर जो किसानो या मजदूरो की अपनी 
नहीं है, काम विलकुल पट पड जाय | जब कर उगाहे जाते है तब उन्हें 
अदा करने के लिए रूस के ९० प्रतिगत लोगों को मजदूरी करनी 
पढती है। 

दासत्वीकरण की णे तीनो विधिया पुरातन काल से निरतर चली 
आई हू और आज भी विद्यमान है , कितु मनुष्य का यह स्वभाव हूँ 
कि इन विधियों की उपादेयता को सिद्ध करने के लिए नए बहानो के 
मिलते ही वह इनकी ओर ध्यान देना छोड ठेता हैं। आश्चर्य 
की वात तो यह है कि यही पद्धति जिसपर आजकल सब कुछ टिका 
हुआ है, यही पेच जिसने सव चीजो को एक साथ जकड़ रखा है, छोगो 
को दिखलाई नहीं देता । 

प्राचीन काल मे, जब कि ससार की सारी आशिक व्यवस्था 
व्यक्तिगत दासता के आवार पर खडी थी, महान्‌-से-महान्‌ मनोपियों 
की भी दृष्टि इधर नहीं गई। जोनोफन, अफछातून, अरस्तु और 
रोमनों की तो यह धारणा थी कि इसके विपरीत कुछ हो ही नही सकता। 
दासता युद्ध का स्वाभाविक और अनिवार्य परिणाम है और इसके विना 
मानव-समाज का अस्तित्व ही कल्पनातीत हैँ । इसी प्रकार मध्य काल में 
और अभी कुछ ही दिनों पीछे तक--छोग भू-स्वामित्व के महत्व को 
नहीं समझते थे और उसके फलस्वरूप उत्पन्न होनेवालो उस दासता को 
भी नहीं देख पाते थे जिसपर मध्यकालू का सम्पूर्ण आर्थिक यत्र अब- 
लम्बित था | ठीक इसी तरह आजकल भी न तो कोई इस बात को 
समझता है, न समझने को चेप्टा ही करता है कि अधिकाग छोगो की 
ढास़ता का कारण रुपए के रूप में लिये जानेवाले वे राज्य-कर और 
भूमि-कर है जिनकी माग सरकार और उसके आश्रित करते है और 
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जिन्हें वसूल करने की व्यवस्था कर्मचारियों तथा सैनिकों के हाथो में 
होती है---वे ही कर्मेंचारी और वे ही सैनिक जिन्हें इब करो की आय 
से वेतन दिया जाता है । 
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आइचर्य की वात यह नदी;कि पुरातन कारू से दासता के पाश 
में जकडे हुए प्राणी स्वयं अपनी स्थिति से परिचित नहीं हैं और 
जिस दशा में वे सदा से रहते आए है उसे वे भानव-जीवन की 
स्वाभाविक अवस्था मानते है और दासता के रूपमात्र में परिवतेन 
को सुधार समझ बैठते हे । आण्चयं की बात यह भी नहीं हे कि इन 
दासो के स्वामी भी कभी-कभी सच्चे हृदय से यही समझते है कि 
एक पेच ढीला करके वे अपने दासो को स्वतन्त्र कर रहे हे जब कि 
वास्तविकता यह होती हैं कि दूसरा पेच पहले ही से खूब कस दिया 
जाता है। दास और स्वामी दोनो अपनी-अपनी स्थिति के अभ्यस्त 
हो जाते है और स्वतन्त्रता से अनभिज्ञ होने के कारण दासो की केवल 
इतनी आकाक्षा होती है कि किसी तरह उनकी स्थिति में सुधार हो 
जाय या उनकी दासता का रूप बदल जाय | इसके विपरीत स्वामी- 
वर्ग के छोग अपने अन्याय पर परदा डालने के लिए इस वात की चेप्टा 
करते है कि छोगो को पुराने ढग की दासता से निकालकर वे जिस 
नए ढंग की दासता में जकड़ने जा रहे हैं उन्चका खूब ढोल पीटे । 
आइचये की वात तो यह है कि उदार कहलानेवाछा अथंशास्त्र भी 
मानव-जीवन की आ्िक स्थिति की जाच करते समय उस वास्तविकता 
को देखने से चूक जाता है जो उस स्थिति के मूल में छिपी रहती है। 
, में समझता हू कि अर्थशास्त्र का काम यह पता लगाना है कि किसी 
एक घटना का अवेक श्रृखलावद्ध घटताओ के सामान्य कारप से क्या 
सस्वन्ध है ? कितु अर्थशास्त्र इसका विलकुछ उल्टा करता है । वह 
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घटनाओं तथा उनके महत्व को एक सूत्र में बाधनेवाले सम्बन्ध को 
सावधानी के साथ छिपाता है और साधारण-से-साधारण तथा 
अनिवायं-से-अनिवार्य प्रब्नो का भी उत्तर देने से वचता है । वह 
एक सुस्त और हठी घोडे के समान हैं जो ढलाव' पर, जहा वोझ नही 
खीचना पडता, खूब मजे से चलता है, कितु जैसे ही वोझ खीचने का 
अवसर आता है वैसे ही वह किसी दूसरी दिज्या मे मुड जाता हूँ, मानो 
उस दिशा में उसे कोई काम हो | अर्थंज्ञास्त्र के सामने जैसे ही कोई 
गम्भीर और आवश्यक प्रइत आता हैं वेसे ही असम्बन्धित वातों पर 
पाडित्यपूर्ण वादविवाद आरम्भ हो जाता है, ताकि लोगों का ध्यान 
मुख्य प्रश्न से हट जाय । 

आप पूछते है इस अस्वाभाविक, विलक्षण, विवेकरहित और 
केवल व्यर्थ ही नही वल्कि हानिकारक व्यवस्था का क्या कारण है कि 
मानव-समाज के कुछ प्राणी दूसरो की इच्छा के बिना न खा सकते है, 
ते काम कर सकते है ? और अर्थशास्त्र गम्भीर-से-गम्भीर मुद्रा बना 
कर उत्तर देता है इसका कारण यह है कि कुछ छोग दूसरो के काम 
और पोषण पर नियत्रण रखते हं---उत्पादन का नियम ही ऐसा है । 

आप पूछते हू स्वामित्व का यह कसा विलक्षण अधिकार है जिसके 
बल पर कुछ लोग दूसरो की भूमि, भोजन तथा काम करने के औजारो 
का अपहरण कर लेते है ? अत्यत गम्भीर मुद्रा बनाकर अर्थगातत्र 
उत्तर देता है इस अधिकार को रचना परिश्रम के सरक्षण के तत्व 
पर की गई है, अर्थात्‌ एक वर्ग के लोगो के परिश्रम का सरक्षण दूसरे 
वर्ग के लोगो के परिश्रम का अपहरण करके किया जाता है। 

आप पूछते है . यह'कसा रुपया है जिसकी छपाई और ढलाई सब 
जगह सरकार अथवा उसके अधिकारी ही करते है, जो मजदूरों से 
इतनी अधिक सख्या मे बलपूर्वक वसूल किया जाता है और जो राप्ट्रीय 
ऋण के रूप में मजद्रो की भावी सतान के सिर पर भी मढ दिया 
जाता है ? आप पूछते है कि कर लेनेवालो से कर देनेवालो का जो 
आधिक सम्बन्ध होता है, उसपर इस रुपए का, जो करो के रूप में छोगो 
से ययासम्भव अधिक-से-अधिक परिमाण में हडपा जाता है, क्या असर 


है 
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पडता है ? अर्थशास्त्र वही गम्भीर मुद्रा वता कर उत्तर देता है चीनी या 
छीट की तरह रुपया भी एक पदार्थ है। अतर केवल इतना हैँ कि यह 
विमिमय का सबसे अधिक सुविधाजनक माध्यम है । करो का छोगो की 
आधिक स्थिति पर कोई प्रभाव नही पडता | उत्पादन, विनिमय और 
वितरण के नियम एक वस्तु है, कर दूसरी वस्तु ! 

आप पूछेंगे . सरकार को अपने इच्छानुसार मूल्य घटाने-वढाने और 
कर वढाकर भूमि-विहीन छोगो को दासता की शृंखला में जकडने का 
जो अधिकार प्राप्त है, क्या उसका छोगो की आर्थिक अवस्था पर कोई 
प्रभाव नही पडता ? अर्थक्षात्र बडा ही गम्भीर मुह बनाकर उत्तर देता 
है विलकुर नही, उत्पादन, वितरण और विनिमय का शास्त्र अलग हैं 
और कर तथा राज्य-कार्य अर्थात अर्थ-व्यवस्था का शास्त्र अलग है। 

आप अतिम प्रइन करते हे सारी-की-सारी जनता सरकार की 
दासता में आवद्ध है, सरकार को यह क्षमता प्राप्त हैं कि जिसे चाहे व्ह 
नष्ट करदे, जिससे चाहे उससे उसके श्रम का समस्त प्रतिफल ले ले 
और श्रमजीवियो को उनके काम से हटाकर सैनिक दासत्व में जकड 
दे---क्या इन सब वातो का आर्थिक परिस्थिति पर कोई प्रभाव नहीं 
पडता ? अर्थशास्त्र इस प्रदन का उत्तर देने तक का कष्ट नहीं करता । 
यह तो एक विलकुल पृथक विषय हँ--राज्य-नियम या राजनीतिक 
कानून। जिस जनता का प्रत्येक कार्य और प्रत्येक कत्तंव्य आततायी 
की स्वेच्छा पर निर्भर होता हूँ उसके आर्थिक जीवन के नियमों का 
अर्थशास्त्र बडी गम्भीरता के साथ परीक्षण करता है और आततायी 
के इस अधिकार को सार्वजनिक जीवन का स्वाभाविक रूप समझता 
है । दासो के जीवन पर स्वामी की स्वेच्छा का क्या प्रभाव पडता है, 
अपने छाभार्थ स्वामी जो कुछ चाहता है उसे करने के लिए वह दासो 
को किस प्रकार बाध्य करता है, किस प्रकार उन्हे वह अपने मन की 
मौज के अनुसार एक स्थान से दूसरे स्थान पर खदेडता फिरता है और 
इच्छा होती है तो भोजन देता है, नही तो भूखा रखकर मार डालता 
हैँ या योही जीने के लिए छोड देता है--इन बातो की जाच किये बिना 
जिस प्रकार कोई भी प्रेक्षक दासो की आर्थिक स्थिति का अनुमान नही 
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रूगा सकता उसी प्रकार अर्थगास्त्र भी ऐसा करने मे असमर्थ रहता है। 
हम लोग सोचेगे कि शायद अर्थशास्त्र मूर्खेतावश ऐसा करता है, कितु 
उसके प्रस्तावों की परीक्षा करने से यह विश्वास हो जाता है कि उसका 
कारण मूखेता नही वल्कि चातुर्य है । 
अर्थशास्त्र का एक निश्चित उठ्देग्य हँ जिसको वह प्राप्त करता 
है। वह उद्देश्य है जनता में अव-विश्वास और भ्रम की भावना बनाए 
रखना और उसके द्वारा मानव-जाति को सत्य तया कल्याण की ओर 
अग्रसर होने से रोकना। लोगो में बहुत दिनो से एक भयकर अब- 
विश्वास फैला हुआ है, जिसने समाज को भयकरतम घामिक अध-विश्वात्त 
से भी अधिक क्षति पहुचाई है । अर्थंजास्त्र इसी अध-विव्बास को अपर्त 
पूरी शक्ति रूग्राकर अक्षुण्ण रखता है। यह अध-विश्वास धाभिक 
अध-विश्वासों के ही समान होता हे | कहा जाता है कि मनृष्य के प्रति 
मनुप्य का जो कतंव्य है, उससे भी वढकर हमारा कर्तव्य एक काल्पनिक 
व्यक्ति के प्रति है। धर्मशास्त्र मे उमर काल्पनिक व्यवित का नाम 
'ईइ्वर' है और अर्थगास्त्र मे उसे 'राज्य' कहते हैं । धामिक अध-विश्वास 
यह मानने मे हे कि ईश्वर के लिए वलि--कभी-कभी नर-वलि तक--की 
आवध्यकता होती है, और यह वलि प्रत्येक दशा में होनी ही चाहिए, 
चाहे उसके लिए [हिसा का ही क्‍यों न प्रयोग करना पडे । राजनीतिक 
अव-विश्वास यह मानने मे है कि मनृप्य का जो कतेंव्य मनुष्य के प्रति 
है उससे भी वढकर उसका कतंव्य राज्य के प्रति है । इस राज्य के लिए 
भी वलि--अकसर नर-वछि--की आवश्यकता होती है और इस 
वलि के निमित्त मनृष्य को हर तरह से, यहा तक कि हिंसा का प्रयोग 
करके भी, तैयार करना चाहिए। पहले इस अध-विश्वास के स्तम्भ 
विभिन्न धर्मो के पुरोहित थे, कितु अब उसका समर्थक अर्थशास्त्र है। 
मानव-समाज पहले से भी अधिक भयकर दासता के गहवर मे ढकेल 
दिया गया है, कितु अर्थगास्त्र हमे विश्वास दिलाने का प्रयत्न करता है 
कि यह स्थिति आवश्यक है और इससे भिन्न नहीं हो सकती । 
राज्य का अस्तित्व लोक-कल्याण के लिए होना चाहिए और उसे 
अपना करत्तंव्य-पालन करते रहना चाहिए; अर्थात्‌ उसे जनता का शासन 
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करना चाहिए और साथ-ही-साथ शत्रुओं से उसकी रक्षा करने के लिए 
प्रयत्तशीर होना चाहिए । इसके लिए राज्य को रुपए और सिपाहियो 
की आवश्यकता होती है। यह रुपया राज्य के सब नागरिकों को मिला 
कर देना चाहिए और इसलिए राज्य के अस्तित्व को ध्यान में रखकर 
ही छोगो के परस्पर सम्बन्धो पर विचार करना उचित है। 

एक साधारण अनपढ़ आदमी कहता है--में खेत पर अपने पिता 
की सहायता करना चाहता हु। मेरी इच्छा व्याह करने की है, 
किंतु सरकार मूझे पकड़कर सिपाही का काम करने के लिए ६ वर्ष 
को कही दूर भेज देती है । सेना को छोडने के बाद में खेती करना 
और अपने परिवार की सहायता करना चाहता हू, किंतु रुपया दिये 
विना मुझे अपने इदें-गिर्दे कही खेती करने की अनुमति नही मिलेगी 
और रुपया मेरे पास है नही। मुझसे रुपया वे लोग मागते हूँ जिन्हे 
हल तक जोतना नही आता और वे इतना रुपया भागते है कि उसके 
लिए मुझे अपनी सारी मेहनत वेचनी पडती है। इतने पर भी में कुछ 
कमा छेता हू और उसमे से जितना बचा सकता हूं उतना अपने बच्चों 
को देना चाहता हूं; कितु सरकारी कर्मचारी आकर मेरे पास से वह 
रकम कर के रूप मे वसूल कर ले जाता है । इसके वाद मे फिर कुछ 
कमाता हूं और फिर मेरी सारी कमाई मूझसे छीन ली जाती है। 
मेरी सारी आर्थिक क्रिया राज्य की इच्छा पर निर्भर हैं और मूझे ऐसा 
ऊूगता है कि मेरी तथा भेरे भाइयो की दशा तभी सुधर सकती है जब 
हमको राज्य की भागों से छुटकारा मिर्ल जाय । 

कितु अर्थशास्त्र कहता है--तुम ऐसी बातें अज्ञानवश सोचते हो। 
घन के उत्पादन, वितरण और विनिमय के नियमों का अध्ययन करो 
और आर्थिक प्रदनो को राजनीतिक प्रश्नों के साथ न मिलाओ | जो बाते 
तुमने कही है उनसे तुम्हारी स्वतत्रता का उल्लघन नही होता । वे तो 
अनिवार्य बलिदान है जो तुम्हे अन्य व्यवितयों की भाति स्वय अपनी 
स्वतत्रता और कल्याण के हेतु करना होगा । 

इसपर वह सीधा-सादा आदमी कहता है--देखो तो, उन्होने मेरे 
लड़के को मूझसे के लिया है और कह गए है कि मेरे दूसरे लब्को 
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को भी बडा होते ही ले जायगे | वे उसको बलपूर्वक ले गए है और 
वह किसी ऐसे विचित्र देश में शत्रुओं की गोलियों का सामना करे 
के लिए भेज दिया गया है जिसका हमने पहले कभी नाम भी नहीं 
सुना था | हमे तो यह भी नही पता कि यह युद्ध लडा क्यो जा रहा है 
और, यह तो देखिए, जिस खेत को हमें जोतने की अनुमति नहीं है 
और जिसके विना हम भूखों मरते हे वह्‌ एक ऐसे आदमी के अधिकार 
मे है जिसको न तो हमने कभी देखा है, न जिसकी उपयोगिता हमारी 
समझ में आती है। जहा तक करो का सवाल है, में समझता ह कि जिन करो 
के लिए सरकारी सिपाही मेरे छडके के पास से बलपूर्वक गाय छीन ले 
गया था, उनका रुपया उसी सिपाही के पास और विभिन्‍न कमीशनों 
तथा मत्रिमडलो के उन सदस्यों के पेट में जायगा जिनको में नहीं 
जानता और जिनकी उपयोगिता में मुझे विश्वास नहीं। भला बताइए 
कि इस अत्याचार से मेरी स्वतत्रता की किस प्रकार रक्षा होगी और 
इतनी सारी बुराई से मेरा कैसे कल्याण होगा | 

यह तो सम्भव हुँ कि किसी व्यक्ति को दास बना लिया जाय और 
उसे कोई ऐसा काये करने के लिए बाध्य किया जाय जिसे वह वुरा 
समझता है, कितु उसे यह सोचने के लिए प्रेरित करना असम्भव है कि 
डर-धमकी की यत्रणा भोगते हुए भी वह स्वतत्र हें और जिस प्रत्यक्ष बुराई 
को वह सहन कर रहा हैं वह उसके लिए कल्याणग्रद है | देखने में यह 
बात असम्भव प्रतीत होती है, कितु अर्थशास्त्र की सहायता से हमारे 
समय में यही हुआ हैं । 

सरकार--अर्थात्‌ बरू-प्रयोग करनेवाले सशस्त्र व्यक्तियों की 
सत्ता--यह निदिचत करती है कि जिन लोगो को वह डराती-धमकाती 
है उनसे वह कितना रुपया वसूल करे । जैसा कि अग्रेजों ने फिली- 
निवासियों के साथ किया था, वेंसे ही सरकार यह निश्चय करती है कि 
गृरामों से कितनी मेहतत कराई जाय, श्रमजीवियो को सगठित करने 
के लिए कितने सहायको की आवश्यकता हैँ और इन सहायको को 
सिपाहियो, जमीदारो तथा टैक्प्त-कलक्टरों के रूप में सगठित करने के 
लिए क्या किया जाय | दास अपनी सेवाए समपित करते है, फिर भी वे 
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समझते है कि वे ऐसा अपने स्वामी की इच्छा के कारण नही कर रहे है 
बल्कि इसलिए कर रहे हे कि स्वर अपनी स्वतत्रता और कल्याण के 
लिए उन्हे 'राज्य' नामक देवता के सामने सेवाए समर्पित करना और 
लहू की बलि चढाना आवश्यक है । इतना त्याग करते हुए भी वे अपने 
को स्वतत्र मानते है। उनके इस विश्वास का कारण यह है कि पहले धर्म 
और पुजारी ऐसा ही कहते थे और अब अर्थशास्त्र और.विह्ृज्जन भी यही 
कहते है । कितु यदि हम उन छोगो की बातो का, जो अपने को पुरोहित 
और विद्वान कहते हैँ, आखे बन्द करके विव्वास करना छोड दें तो उनके 
कथनो की अनर्गेलता बिलकुल स्पष्ट हो जाय। जो लोग दूसरो के प्रति 
बलभ्रयोग करते हूँ वे उन्हें विश्वास दिलाते है कि यह बलप्रयोग राज्य 
के लिए आवश्यक है और राज्य जनता की स्वतवत्ता तथा कल्याण के लिए 
आवश्यक है । इसका अथे यह हुआ कि पीडितो की स्वतत्रता में वृद्धि 
करने के लिए ही पीडक उन्हें पीडा पहचाते हे, उनकी भछाई के लिए 
उन्हें नृकसान पहुचाते है । कितु मनुष्य तकेशील प्राणी है, वह समझ 
सकता है कि उसकी किस बात में भछाई है और वह अपने हित की 
स्वतत्रतापूर्वक अभिवृद्धि कर सकता है। जिन कामों की अच्छाडया 
लोगो की समझ में नहीं आती और जिन कामो को उन्हें विवशतावजा 
क्रना पडता हैं, वे उनके लिए कदापि कत्याणप्रद नहीं हो सकते। 
तकंशील प्राणी केवल उस वस्तु को कत्याणप्रद मान सकता है, जो 
उसकी बुद्धि को ऐसा प्रतीत हो। यदि कुऊ व्यक्ति बुराई की ओर 
राग या तकंहीनता के कारण आकर्षित होते है तो छोष छोग--जो 
ऐसी भूल नही करते--केवल इतना वर सकते हूँ कि इन पथभ्रष्टो को 
वास्तविक कल्याण के मार्ग पर चलने के लिए प्रेरित करें। छोगो को 
यह विद्वास दिलाया जा सकता है. कि यदि वे सबके रव सिपाही वन 
जाय, यदि उन सबकी जमीनें उनसे छीन ली जाय और यदि वे अपना , 
सारा श्रम कर के रूप में अपित कर दें तो उनका अधिक कल्याण 
होगा। कितु जबतक सब लोग इसे अपना कल्याण न समझने छगें 
और इसे स्वेच्छा से न करने लगे तवतक यह सार्वजनिक कल्याण की 
बत नहीं कही जा रुकती। किसी भी काम के कल्याण्रद होने का 
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एकमात्र प्रमाण यह है कि जनता उसे स्वेच्छा से करे। मनुष्य का 
जीवन ऐसी बातो से भरा हुआ है। 

मान लीजिए, दस मजदूर साथ काम करने के लिए औजार लेते 
है। उत्तका यह कार्य निस्सदेह उनके सामान्य हित के लिए है। किन्तु 
यदि ये छोग किसी ग्यारहवे व्यक्ति को अपनी टोछी में मिक्कर काम 
करने के लिए बलपूवंक वाध्य करें तो वे यह नहीं कह सकते कि 
जिस वस्तु मे उनका सामान्य हित है उसीमे उस ग्यारहवे व्यक्ति का 
भीहँ। 

यही वात उन भ्रद्र पुस्षों के विपय में भी चरितार्थ होती है जो 
एक साथ मिलकर अपने किसी सामान्य मित्र को प्रीति-भोज के लिए 
निमद्रित करते हैं । यह कहना असम्भव है कि यह भोज उस व्यक्ति 
को भी अच्छा लगेगा जिससे भोज के लिए बलात्‌ दस रूबल वसूल 
किये गए है । यही बात उन किसानो पर भी लागू होती है जो अपनी 
सामान्य सुव्धिः के लिए तालाव खोदने का निश्चय करते है'। जो लोग 
ताछाव को उसपर की गई मेहनत से अधिक लाभदायक समझते है 
उनके लिए उसका निर्माण निस्सदेह एक सामान्य हित का प्रइन होगा 
कितु जो व्यक्ति फसल की कटाई में पिछड़ गया है और तालाब को 
उससे कम महत्त्वपूर्ण समझता हैँ, उसे भला उसकी खुदाई कैसे राभ- 
दायक प्रतीत हो सकती है ” यही वात सडको, गिरजाघरो, अजायब- 
घरो और वह॒त-सी सामाजिक तथा राजनीतिक वातो में भी चरितार्थ 
होती है। ये चीजे उन्हीं लोगो के लिए लाभदायक हो सकती है जो 
उनको लाभदायक समझते है और उनके निर्माण में वे स्वेच्छा तथा 
स्वतत्रता के साथ भाग लेते हैं । यही वात सघ के लिए खरीदे गए 
हथियारो, भद्र पुरुषो द्वारा दिये गए सहभोज और किसानो द्वारा खोदे 
गए तालाब के सम्बन्ध में भी थी। जो काम लोगो से बलपूर्वक कराए 
जाते हे वे केवछ बलप्रयोग के कारण सामान्य हित के काम नही 
रह जाते । 

यह बात इतनी स्पष्ट और सरल है कि यदि इतने दिनों तक लोग 
धोखे मे न रहे होते तो इसे समझाने की कोई आवश्यकता ही न होती । 
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मान छीजिए कि हम सब गाव में रहते हे और वहा के एक ऐसे दलूदरू 
पर पुर बांधने का निश्चय करते है जिसमे छोग अकसर फस जाते हूँ। 
हमलोग सहमत होकर वचन देते हे कि प्रत्येक परिवार से इतना रुपया, 
इतनी लकडी और इतने दिनो की मेहनत ली जायगी। इस काम को करने 
के लिए हम इसलिए राजी होते हैँ कि हम समझते हे कि यह पुर 
हमारे लिए अपने निर्माण-मूल्य से अधिक छाभदायक होगा । कितु हममे 
कुछ छोग ऐसे भी हो सकते है जिनके लिए खर्चे न करना पुल 
के निर्माण से अधिक लछाभदायक हो था जो कम-से-कम ऐसा समझते 
हों । 

क्या इन लोगो से पुर के निर्माण में भाग लेने के लिए जबरदस्ती 
करना उनके लिए लाभप्रद हो सकता है ? स्पष्ट है कि ऐसा नहीं 
हो सकता; क्योकि जो छोग पुल के निर्माण में स्वेच्छायूर्वक कार्य करने 
को ही हानिकारक सकझते थे वे अनिवार्य रूप से कार्य करना तो औौर 
भी अधिक हानिकारक समझेगे। यदि हम यह भी मान ले कि हम 
सबने बिलकुल एकमत होकर पुरू वनाने का निर्णय किया था और 
उसके लिए प्रत्येक परिवार ने एक निद्िचत परिमाण मे रुपया और श्रम 
देने का वचन दिया था, तव भी यह सम्भव है कि स्थिति मे परिवर्तन 
हो जाने के कारण कुछ छोग अपना अश देने मे असमर्थ हो जाय और 
उसके फलस्वरूप यह सोचने लगें कि रुपया खर्च करने की अपेक्षा पुल 
का न होना ही अच्छा है। यह भी सम्भव है कि उनका केवल मत 
बदल गया हो, या वे यह सोचने छूगे हो कि पुल तो हमारी सहायता के 
बिना भी बन ही जायगा और उसका उपयोग भी हम कर ही सकेगे। 
ऐसी दक्शा में क्या इन लोगो को पुल के निर्माण मे भाग लेने के लिए 
बाध्य करना अर्थात उनसे अनिवाय बलिदान कराना उतके लिए लाभ- 
दायक हो सकेगा ? कदापि नहीं; क्योकि यदि वे अपने वचन का पाछन 
किसी ऐसी परिवर्तित स्थिति के कारण नहीं कर पाये है, जिसके फल- 
स्वरुप उन्हें पुल के निर्माण में योग देना कठिन हो गया, वो उनसे 
वढछात्‌ सहायता लेना उनका और भी अहित करना होगा। इसके 
विपरीत, यदि वचन भग करनेवाले ध्यवित का उद्देश्य दूसरों के श्रम 
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से छाभ उठाना था तब भी उसको सहायता देने के लिए विवंश करना 
उसे केवल उसके एक इरादे के लिए दण्ड भर देना होगा और इराद्य 
भी ऐसा जो सिद्ध नही हुआ है और कार्य रूप में परिणत होने से पूर्व 
ही दण्ड पा चुका है; कितु किसी व्यक्ति को अवाछित कार्य में भाग 
लेने के लिए विवश करना किसी भी दशा मे छाभदायक नही हो 
सकता । 0० 

" यह वात तो तब है जब दलूदल पर पुल बाधने-जैसा असदिग्ध 
उपयोगिता का और सवकी समझ में आनेवाला काये किया जाता है। 
जिस उद्देश्य को छोग समझते नहीं, जो उद्देश्य अग्राहय होते हे और 
बहुवा निशचयात्मक रूप से हानिकर होते है, उनके लिए लाखो ज्यक्तियो 
को उत्सर करने के लिए विवश्ञ करना और भी अधिक अन्याय और 
मूर्खता की बात होगी, जैसा कि सैनिक भरती और करो की वसूली 
में होता हैं। कितु अर्थशास्त्र का कहना है कि जो बात सबको 
बुरी दिखाई देती है वह वस्तुत साव॑जनिक हित की वात है। ऐसा 
मालूम होता है कि कुछ थोडे-से इनेग्रिने लोगो को ही इस बात का 
ज्ञान होता है कि सावंजनिक हित किस वात में है और यद्यपि शोप सब 
लोग उस सार्वजनिक कल्याण को अहितकर समझते है, तथापि इन 
थोडे-से व्यक्तियो को अधिकार होता है कि वे शेष लोगो को यह अहित- 
कर कार्य करने के छिए विवश करे और उसको सार्वजनिक हित का 
कार्य समझे। 

. यही वह सबसे वडा अवविश्वास और धोखा है जो मानव-समाज को 
सत्य और कल्याण के पथ पर अग्रसर होने से रोकता हैं। इसी अध- 
विश्वास और इसी धोखे को अक्षुण्ण रखना राजनीति-शास्त्र का 
साधारण और अ्थगास्त्र का मुख्य उद्देष्य है। उसका रृक्ष्य मानव- 
समाज से अत्याचार और दासता की उस स्थिति को छिपाए रखना है 
जिसमे वह पडा हुआ है। इस लक्ष्य की पूर्ति के लिए वह जो युक्ति 
काम में छाता है वह इस प्रकार है---जिस बलप्रयोग द्वारा दासों का 
समस्त आधर्िक जीवन सचाछित होता है उसे बह जानवूझ कर 
स्वाभाविक और अनिवार्य वतराता है और इस प्रकार छोगो को धोखे 
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में डालकर उनकी आंखें उनकी दुर्देशा के वास्तविक कारणो की ओर 
से हटा देता हैँ । 

दास-प्रथा का अत हुए वहुत दिन हो चुके है । रोम, अमरीका 
तथा रूस तीनो ही देशो में यह प्रथा नही रही है, कितु जिस वस्तु का 
यथार्थत भत हुआ है वह है दासता शब्द, स्वयं दासता नही । 

दासत्ता इस बात में है कि कुछ छोग अपने को उस श्रम से मृकत 
कर छेते है जो उनकी आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए प्रयोजनीय 
होता है और वही श्रम दूसरो पर बलातू छाद दिया जाता है। जहां 
कही भी ऐसे लोग है जिनके निष्किय रहने का कारण यह नहीं है कि 
दूसरे छोग उनका काम प्रेमवद्य कर देते हे वल्कि यह कि वे अपने 
लिए स्वय काम न करके दूसरो को अपने लिए कार्य करने को वाध्य 
कर सकते है, वही दासता हैं। इसी प्रकार यूरोपीय देशो की भाति 
जहा कही भी ऐसे छोग है जो हिंसात्मक युक्तियों द्वारा सहस्नो दूसरे 
व्यवितयों के श्रम का उपयोग करते हुए यह विद्वास करते है कि उन्हे 
ऐसा करने का अधिकार है और साथ-ही-साथ जहा दूसरे छोग इन 
हिंसात्मक युक्तियों के सामने सिर झुका कर काम करने ही नही रूग 
जाते बल्कि उसको अपना कर्तव्य भी समझ छेते है, वहा निस्सदेह 
भयकर दासता का राज होता है । 

तो, दासता विद्यमान है। किंतु उसका तथ्य क्‍या हैं” उसका 
तथ्य वही है जो सदा रहा है और जिसके बिना वह टिक नही सकती--- 
अर्थात सश्षक्तो तथा सशस्त्रों द्वारा दु्वेहो और निष्चस्त्रों के प्रति 
बल-प्रयोग । 

दासता का रूप अब भी व्यक्तिगत वल-प्रयोग की उन्हीं तीन मूल 
प्रणालियों में दिखाई देता है, जिनमें पहले दिखाई देता था; जर्धात्‌ 
(१) सैनिक भरती, (२) सैनिको द्वारा प्रचारित भूमि-कर और (३) 
प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष कर के रूप मे जनता पर छादे हुए सम्मान-कर, 
जिन्हे ये ही सिपाही अक्षण्ण रखते है । हम इन्हे देख इसलिए नही पाते 
कि इनमें से प्रत्येक का नए ढग से समर्थन किया जाने लगा है, जिसके 
कारण इनका अर्थ हमसे छिप गया है। 


१६८ हम करें क्‍या ? 


सशस्र व्यवितियों हवरा नि.शस्त्रो पर किये जानेवाले बल-प्रयोग का 
समर्थन यह कहकर किया जाता हैँ कि उससे देश की कल्पित शत्रुओं 
से रक्षा होती है। यथार्थ में उसका वही पुराना अर्थ हँ---पराजितो पर 
विजेताओं का शासन | इसी प्रकार जिस हिसा का प्रयोग श्रमजीवियो 
से उनके खेतो को छीनने में किया जाता हूँ उसे सार्वजनिक हित के 
लिए किये गए कार्य का पारितोषिक कहकर उचित ठहराया जाता 
है। इसका समर्थन उत्तराधिकार की प्रथा से भी हुआ हैं। वस्तुत: यह 
वही पुरानी विधि है जिसके अनुसार सेना या अधिकारीगण खेतो को 
हथियाकर जनता को दास बनाते थे । 

अतिम विधि का, जो आजकल की सबसे शक्तिशाली और प्रमुख 
विधि है और जिसके अनुसार डरा-धमकाकर कर वसूल किये जाते है 
एक बच्ने ही आइचर्यजवक ढग से समर्थन किया जाता है। लोगो को 
उनकी सम्पत्ति, स्वतत्रता और सारी भलाई से वचित कर दिया जाता 
है और उसके समर्थन मे कहा यह जाता है कि काम स्वतत्नता और 
सावंजनिक कल्याण के लिए किया गया हैँ । वस्तुत यह कुछ नही, वही 
पुरानी दासता है, सिवा इसके कि अब इसका रूप व्यक्तिगत नही रह 
गया है । ः 

जहा बलप्रयोग को कानून का रूप दे दिया जाता है, वहा दासता 
का वास होता है। वलप्रयोग का प्रदर्शन चाहे किसी भी रूप में होता 
हो--चाहे राजा और उनके सैनिक स्त्रियों और बच्चों को मारते हुए 
तथा गावों को जलाते-फूकते हुए चढाई करते हो, चाह स्वामीगण अपने 
खेत के लिए दासो से रुपया वसूल करते या मजदूरी कराते हो और 
उनके अस्वीकार करने पर सेना बुला लेते हो, चाहे कुछ छोग शस्त्र 
लेकर दूसरो पर गाव-गाव कर छगाते फिरते हो, चाहे प्रान्तीय गवर्नरो 
और देहाती पुलिस की सहायता से ग्रृहमत्री का विभाग रुपया इकट्ठा 
करता हो और छोगो के आना-कानी करने पर फौज तैनात कर देता 
ही--सक्षेप यह कि जवतक सग्रीन की नोक पर लोगो को डराया 
धमकाया जायगा, उनके साथ जोर जबरदस्ती की जायगी, तबतक धन 
जनता में वितरित न होकर अत्याचारियो की मुट्ठी मे जाता रहेगा। 
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हेनरी जाज॑ * की भूमि के राष्ट्रीयकरण की योजना इस निष्कर्ष 
की यथाथंता का एक प्रवल प्रमाण है। जाजं॑ का प्रस्ताव हैं कि सारी 
भूमि राज्य की मान ली जाय और प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष दोनो प्रकार के 
करो के स्थान पर केवल जमीन का किराया या छगान लिया जाय । 

इसका परिणाम क्‍या होंगा ? राज्य की सीमा में कृपि-दासता नही 
रह जायगी, अर्थात्‌ भूमि पर राज्य का स्वत्व हो जायगा। इगलैण्ड 
की अपनी भूमि होगी ओर अमरीका की अपनी और किस व्यवित को 
कितना कर देना पडेगा यह इस बात पर निर्भर होगा कि वह कितनी 
भूमि का उपयोग करता है । 

इससे कदाचित कुछ ग्रामीण श्रमजीवियों की स्थिति सुधर जायगी, 
कितु जबतक लगाव की वसूली बलूपू्वंक होती रहेगी तबतक 
दासता बनी रहेगी । फसल नष्ट हो जाने पर .बेचारा किसान बलूपूर्वक 
मांगे गए लगान को अदा करने में असमर्थ हो जायगा और तब उसे 
अपनी भूमि की रक्षा करने और सर्वताश से बचने के रिए किसी घनी 
व्यक्ति की दासता करने पर बाध्य होना पड़ेगा । 

यदि वालटी चूती है, तो निस्‍्सदेह उसमें कह्दी-न-कही छेद है। 
वालटी की तली पर दृष्ठि डालने से दिखाई दे सकता है कि पानी कई 
छेदो से निकल रहा है। इन काल्पनिक छेदो को बाहर से रोकने की 
चाहे कितनी ही चेष्टा की जाय, पानी टपकता ही रहेगा। पान्ती को 
रोकने के लिए यह आवश्यक है कि हम वालटी के उस सूराख को 
दृढ़ निकालें जिसमें से पाती तिकलता है और उसे अन्दर से बन्द कर दे। 





# प्रसिद्ध अमरीकी अर्थ॑श्षासत्री (१८३९-१८९७), जिसे १८७९ में 
प्रकाशित अपनी उन्नति और निर्घतता' पुस्तक के कारण बडी छयाति 
मिलो । वह भूमि के राष्ट्रीयकरण के पक्ष में था, यद्यपि वर्तमान जमीदारी 
प्रणाली को भी अक्षृण्ण रखने का समर्थक था। उसका कहना था कि 
भूमि के छगात पर कर लगाना चाहिए जिससे कि अन्तत. सभी अन्य 
प्रकार के कर हटाये जा सके । उसके मतानुसार मनुष्य द्वारा निर्मित 


किसी वस्तु पर कर नहीं छूगाना चाहिए था| 


"१७० हम करें क्या ? 


यही यत्न धन के दोषपूर्ण वितरण को रोकने के लिए करना चाहिए, 
अर्थात्‌ उन छेदों को वद करना चाहिए जिनमें से लोगो का धन टपक 
जाता है । छोग अनेक प्रकार के प्रस्ताव करते हैं --मजदूर-सभाए 
बनाओ और पूजी तथा भूमि दोनो को सार्वजनिक सम्पत्ति घोषित कर 
दो । ये सव युक्तिया सूराखों को केवल बाहर से बन्द करने की 
युवितिया है। श्रमजीवियों के धन को टपककर काहिल्‍ू-वर्गो के हाथो 
में जाने से रोकने के लिए यह आवश्यक है कि सूराख़ का अन्दर से 
पता लगाया जाय। यह सूराख है सशस्त्र मनृष्यो का निश्स्त्रो को 
डराना, धमकाना और सेना का वलप्रयोग करना जिसके फलस्वस्प 
स्वयं मजदूर अपने कामों से अलग कर दिये जाते है और उनसे उनकी 
जमीन तथा उनकी मेहनत के फल छीन लिये जाते है । जबतक इस 
ससार में एक भी ऐसा प्राणी रहेगा जो अपने को किसी भी दूसरे जीव 
को मार डालने का अधिकारी समझता हैँ तबतक घन का अनियमित 
वितरण अर्थात दासत्व कायम रहेगा । & 


२२ $ 
हि] 
ब्ब स्‌ ससकरा 
“हा, सिद्धात की दृष्टि से तो यह ठीक है, कितु पता नही व्यवहार 
की दृष्टि से यह कैसा होगा ?” लोगो को वार-बार ऐसा कहते सुतकर 


मुझे सदा आइचर्य होता है। मानो सिद्धात बाते करने के लिए 
सुन्दर शब्दमात्र हो, अनिवार्य रूप से व्यवहार में छाए जाने अर्थात्‌ 





६8 इस पुस्तक के पूर्व सस्करणों में यहा कुछ पृष्ठ और थे जो 
इस परिच्छेद के साथ-ही-साथ निष्कपे-रूप मे छापे गए थे। कितु 
बाद में टॉल्स्टॉय ने इन पृष्ठो को निकालकर रुपए की समस्या पर 
चार नए परिच्छेद लिख डाले जो इस सप्करण में परिच्छेद १७, १८, 
१९ और २० के रूप में प्रकाशित हें । 


अब में समझा १७१ 


हमारे समस्त कार्य-कलाप का आधार बनने योग्य नहीं ! निस्सन्देह 
इस संसार में मूखंतापूर्ण सिद्धातों की भरमार होने के कारण ही यह 
विवित्र मत व्यापक रूप से स्वीकार किया गया होगा । सिद्धात वह है 
जो मनृप्य सोचता है और व्यवहार वह है जो मनुष्य करता है। 
तब यह कैसे सम्भव हो सकता है कि मनृष्य सोचे एक वात और करे 
डीक उसका उलटा ? यदि रोटी बनाने का सिद्धात यह है कि पहले 
आटा गूवा जाय और फिर खमीर उठाने के छिए छोड दिया जाय, तो 
सिवा किसी पागल के ऐसा कौन-सा व्यक्ति इस सिद्धात को जाननेवाला 
होगा जो इसके विपरीत करेगा ? कितु हम छोगो मे तो यह कहने 
का फैशन-सा चल गया हैं कि सिद्धातत॒ तो यह्‌ ठीक है, कितु पता 
नहीं व्यवहार की कस्तौटी पर कैसा उत्तरे ? 

जिस काम में में लगा हुआ हु उसमें अनुभव ने उसी वात की 
धुष्टि की जो मे सदा उसके सम्बन्ध में सोचा करता था, अर्थात्‌ यह 
कि सारी वातें सिद्धात के अनुसार ही कार्य के रूप में परिणत होती 
है। में यह नही कहता कि कार्य से सिद्धात का औचित्य सिद्ध होता 
है, कितु वह उससे भिन्न नही हो सकता । यदि मेने किसी विषय पर 
“विचार करने के वाद उसे अच्छी तरह से समझ लिया है तो उसे में 
अपनी समझ के विपरीत नहीं कर सकता। 

में नि्धंनो की सहायता करना चाहता था। इसका एक मात्र 
कारण यह था कि मेरे पास रुपया था और दूसरे छोगो की भाति में 
भी इस अधविदश्वास को ठीक समझता था कि रुपया काम का श्रतीक 
है या साधारंणत एक उचित और अच्छी वस्तु है। किंतु जब में 
रुपया देने छगा तो मूझे मालूम हुआ कि में तो उन्ही हुडियो को बाट 
रहा हूं जो निर्धेनो के नाम लिखी गई थी और जिन्हें मेने इकट्ठा कर 
रखा था। में वही कर रहा था जो वहुत-से जमीदार किया करते 
थे, अर्थात्‌ मै कुछ अनुचरो से दूसरे अनूचरो की सेवा कर्रा रहा 
था। मैने अनुभव किया कि झुपए-पैसे का चाहे कैसा भी उपयोग किया 
जाय, उससे चाहें कोई वस्तु खरीदी जाय चाहे वह किसीको दानस्वरूप 
दे दिया जाय, उसका एक ही अर्थ है--या तो हम गरीबों के नाम 


१७२ हम करें क्‍या ? 


हुडिया लिखकर जारी करते है या इन हुडियो को रो को दे देते 
है, ताकि वे उनका रुपया गरीबों से वसूछ करले। अत मुझे अपने 
काम की मूर्खता समझ में आ गई। मेने देख लिया कि में निर्धनों से ही 
रुपया हडपकर निर्धनों की सहायता करना चाहता हू। मेने यह भी 
देख लिया कि स्वय रुपया न- केवल एक वरदान नही है, वल्कि निश्चय 
ही एक अभिगाप हैं | वह मनुष्य को सबसे बडे सुख--परिश्रम 
करने और अपने परिश्रम के मीठे फल का रसास्वादन करनें--से वचित 
कर देता है । मेने अनुभव किया कि यह सुख में किसी दूसरे को हस्ता- 
तरित नही कर सकता, क्योकि वह स्वय मुझे प्राप्त नही है। में श्रम 
नही करता भऔर मुझे अपने श्रम का उपभोग करने का सुख प्राप्त 
नही हैं । 

रुपया वया हैं ” ऐसे निराकार प्रइत का विवेचन करना कुछ 
अथेहीन-सा प्रतीत हो सकता है। कितु इस विवेचन ने, जिसे मेने केवल 
विवेचन के अभिप्राय से नही बल्कि अपने दु खो और जीवन के एक प्रश्न 
को हल करने के लिए आरम्भ किया था, मुझे इस प्रश्न का उत्तर दे 
दिया कि हम दया करें ? 

जेसे ही मेरी समझ में आया कि धन और रुपया क्‍या है, वैसे ही 
मुझे स्पष्ट और असदिग्ध रूप से केवल अपना ही नही बल्कि दूसरो का 
भी कर्तंव्य समझ में आ गया और यह भी मालूम हो गया कि सब 
छोग अनिवायंत क्या करेंगे। सच तो यह हैं कि वही वात जो मुने 
बहुत पहले से मालम थी, अब ठीक तरह से समझ में आ गई। यह 
वही सत्य था जिसका प्रकाश प्राचीन काल में वृद्ध, इसेया,' लाओदजें' 
और सुकरात ३२ ने साधारणत समस्त मानव-जाति को दिया था और 
वाद में ईसा तथा उनके पूर्ववर्ती सत जॉन-बेपटिस्ट * ने अत्यत स्पष्ट 


१ हजरत मूसा ने यहूदी लोगो में जिस धर्म का प्रचार किया था 
उसमे जब शिथिलता आई तो उसे दूर करने के लिए कई सतो का 
आविर्भाव हुआ जिन्होंने अपनी प्रभावोत्पादक वक्‍षतृत्व-शक्ति तथा 
घर्प्रियता द्वारा यहूदियों में फिर से धर्मभाव जागृत किया । इन सतो में 


अब से समझा १७३ 


और असंदिग्ध तौर पर विशेष रूप से हम ईसाइयो को दिखाया था। 
जनता के इस प्रइत का कि हम क्या करें! जॉन वैपटिस्ट ने मुसकराते 
हुए सरल भाव से यह सक्षिप्त उत्तर दिया था--जिसके पास दो कोट 
है, वह एक कोट उस आदमी को दे दे जिसके पास एक भी नहीं है, 
और जिसके पास भोजन है, वह भी ऐसा ही करे।” (ल्यूक, अध्याय 


इसैया का विशेष स्थान था । उन्हें लोग बहुत मानते थे । जनता में तो 
उनकी प्रतिष्ठा थी ही, राजा लोग भी उन्तका वडा सम्मान करते थे । 

२ ईसा से ५०० वर्ष पूर्व इस महान्‌ ज्ञानी तथा योगी का चीन 
देश में जन्म हुआ । उनका उपदेश तोओ के सिद्धात के नाम से प्रसिद्ध 
है । तोओ का अर्थ है ब्रह्म अर्थात प्रकृति मे समाया हुआ गूढ तत्व । 
इसका एक अर्थ मार्ग भी है। 

लाओटज़ें का कहना था कि जिसने तोओो का साक्षात्कार किया 
है वह सब प्रकार के विधि-निषेधो को पार करके सदा आत्मतुष्ट की 
भाति निद्व॑न्द्र और निरूप होकर रहता है। यह वेदान्त के निवृत्ति-मार्गी 
सिद्धात से मिलता जुलता है । 

३ यूनान का विश्ववदित दाशनिक तथा ताकिक ( ४६९-३९९ 
ईसा पूर्व ) । सुकरात की तकंशैल्ली बडी प्रभावशाली थी, प्रइन पर प्रइन 
करके वह प्रतिपक्षी से अपने मन की बात कहला छेते थे। इसीलिए 
लोग कहते थे कि यह तो जादू कर देता है। 

सुकरात पर नवयुवकों को बहकाने और देवी-देवताओ को गाली देने 
का आरोप लगाकर एक बडा हूस्बा मुकदमा चलाया गया था भौर 
उन्हे मृत्यु-दण्ड दिया गया था। कितु फासी पर लटकाए जानते से पूर्व 
ही सुकरात ने विष-पान करके अपनी जीवन-छीला समाप्त कर दी थी। 

४ ईसा मसीह से कुछ समय पहले इस आचार्य का कार्य-कालू 
था। जिन यहृदियो ने उनके उपदेश को ग्रहण किया उन्हें जॉन ने जोडेन 
नदी में स्नान कराके दीक्षा दी, इसीलिए इस दीक्षा (वपतिस्मा) के 
कारण उनका नाम जान दी वैपटिस्ट प्रसिद्ध हुआ। ईसा के जन्म से 
२८ वर्ष पूर्व वह फासी पर छटकाकर मार डाले गए। 


१७ड़ हमस करें क्‍या ? 


तीन, पद १०, ११)। यही वात ईसा ने अनेक वार और भी स्पष्ट 
रूप से कही थी। उनका कहना था--“गरीब धन्य है और उन्हें 
धिक्‍कार है जो अमीर है। उन्होने यह भी कहा था--- तुम ब्रह्म 
और माया दोनो की उपासना नहीं कर सकते |” ईसा ने अपने शिष्यो 
को कैवल पैसा त लेने के लिए ही नहीं कहा था वल्कि दो कोट तक न 
रखने का आदेश दिया था। उन्होने धनी यूवकों से कहा था कि क्योकि 
तुम अमीर हो, तुम खुदा के दरबार में नही पहुच सकते। सुई के नकुए 
में से होकर ऊट का निकल जाना उतना कठिन नही जितना घनवान 
का ईश्वर के दरवार में पहुचना। ईसा ने तो घोषणा कर दी थी कि 
जो छोग उनका अनसरण करने के लिए, घर-बार वाल-बच्चे, खेती: 
बारी, सव कुछ त्यागने के लिए तेयार नही होगे उन्हे वह अपना शिष्य 
नहीं मानेगे। उन्होंने उस धनी का उदाहरण सुनाया जिसने अन्य 
धनियों के समान शान से खाने-पीने और पहनने के अछावा और कोई 
पाप नहीं किया था, कितु जिसने इन्ही बातों के कारण अपनी आत्मा 
कलुपित कर छी थी। साथ-ही-साथ ईसा ने लैज़ेरस्ँ नामक कग्राढ 
की भी कथा सुनाई थी जिसने कोई अच्छा काम तो नहीं किया था 
क्ितु जिसका त्राण केवल इसलिए हो गया कि वह कंगाल था। 


# लेजेरस यह एक गरीब फकीर था, जिसके शरीर मे कुप्ठ के 
घाव थे। वह एक अमीर आदमी के द्वार पर ख़डा रहता था। कुत्ते आकर 
उसके घाव को चाटते। वह अमीर बडी जान से रहता, खब खाता-पीता 
और मौज करता। लैज़ेरस उसके जूठे टुकडे खाकर ही किसी तरह गुज़ारा 
करता था । कितु जब वह मरा तो हजरत इब्नाहीम ने प्रेमपूर्वक उसे 
अपनी गोद मे लिटा लिया। वह घनी मरने पर कक्न में दफना दिया गया 
और उसे नरक मिला। जब उसकी आख खुछी तव वह असह्य नारकीय 
पीडा से व्यथित हो उठा और देखा कि वह नाचीज गरीब लेजेरस-- 
जो उसके द्वार पर पडा रहता और उसकी जूठन खाकर जीता था-- 
ज़ानन्द से इब्राहीम की गोद में लेटा हुआ है। उसने चिल्लाकर कहा-- 
“पिता ! दया करके जरा लँज़रस को भेज दो, ताकि वह मेरे मुह में पानी 
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इस सत्य से में पहले से ही भली-भाति परिचित था, कितु ससार 
की झूठी शिक्षा ने उसे इतना आच्छादित कर दिया था कि वह एक 
सिद्धांत मात्र रह गया था या, जैसा कि लोग सिद्धात का बर्थ लगाते 
है, वह कोरा शब्दाडम्बर मात्र रह गया था। कितु जैसे ही मैने 
अपने मन पर से सासारिक शिक्षा के आडवरो का अवगुठन हटाया, 
वँसे ही सिद्धात व्यवहारिकता में घुल-मेलू गया और उसके फलस्वरूप 
मेरे तथा सभी मानवों के जीवन की यथाथ्थंता मेरी आखो के सामसे 
नाच उठी । 

मेरी समझ मे आ गया कि मनुष्य को केवछ अपने ही कल्याण के 
लिए नही, वल्कि दूसरो के कल्याण के लिए भी उद्योगशीलः होना 
चाहिए और यदि हमें पशु-जीवन से ही दुप्टात छेता हो, जैसा कि 
बहुत-से छोगो को हिसा जौर सघर्ष की सफाई देते समय पशु-समाज के 
जीवन-सघर्ष का उदाहरण देने का शौक है, तो हमें मघुमक्खी-जेसे 
सामाजिक जतुओ के जीवन से आदशें ग्रहण करना चाहिए। मेरी 
समझ में यह भी आ गया कि विवेक और जन्मजात बघुत्व की वात 
तो अलग रही, मनुष्य का स्वभाव ही ऐसा है कि वह दूसरो की सेवा 
करे और मानव-जाति के सामुदायिक हित के लिए उद्योग करे। यही 
मनुष्य का प्राकृतिक नियम है और इसका पालन करके ही वह अपने 
जीवनोदेश्य को प्राप्त कर सुखी हो सकता हैं। मेरी यह भी समझ में 


की दो बूदे डाल जाय। में तो इस आग में झुूसा जाता हू ।” पर इब्राहीम 
ने कहा--पुत्र | यह नहीं हो सकता | तूने अपने जीवन में आनन्द 
किया और यह यहा आनन्द कर रहा है। दूसरे, हमारे बीच मे एक बडा 
खड्डा है, जिसे पार करके कोई आ-जा नही सकता ।” उस धनिक ने तब 
प्राथना की कि लैजेरस को दुनिया में उसके वाप के घर भेज दिया जाय, 
ताकि उसके जो चार भाई है वे सबक सीखें और इस यातना से वर्चे । 
इब्नाहीम ने उत्तर दिया कि दूनिया में हजरत मूसा और अन्य पैंगम्बर 
है। जो लोग उनकी बातें नही सुनेगे, वे मरकर फिर जिन्दा हो जानेवाले 
लैज़ेरस की वात की भी पर्वाह न करेंगे । 
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आगया कि इस नियम का उल्लूघन हुआ हैं और अब भी होता है । 
लुटेरी मधु-मक्खियो की भाति कुछ लोग अपने बल का दुरुपयोग करके 
स्वय तो काम से बच कर दूसरो के श्रम का शोषण करते है और अपनी 
चेष्टा सामुहिक हित-साधन में तन लगाकर अपनी निरतर बढती हुई 
वासनाओं को तृप्त करने में लगाते हे और फिर लुटेरी मधुमविखियों 
के समान ही उन वासनाओं के फल-स्वरूप मर मिटते है । में समझ 
यया कि मनुष्य के दुर्भाग्य का कारण वह दासता हैँ जिसमें कुछ लोग 
दूसरो को बाघे रहते है। में यह भी समझ गया कि हमारे युग की 
दासता के तीन कारण हें--सैनिक हिंसा, भूमि की जब्ती और रुपए 
का हडपा जाना। नवीन दासता के इन तीनो शस्त्रो का अर्थ समझ 
जाने के वाद यह अनिवार्य था कि में उससे मुक्त रहने की इच्छा 
करता । 

मेरी अधीनता में बहुत से दास थे । कितु जब मुझे इस स्थिति की 
अनेतिकता का ज्ञान हुआ तब मैने प्रकाश मे आये हुए अन्य व्यक्तियों 
की तरह उसमे से निकलने की चेष्टा की | स्वामित्व के अपने अधिकार 
को अनेंतिक समझकर मेने यह निर्णय किया कि जबतक में इन 
अधिकारो का पूर्ण रूप से त्याग न कर छूगा, तबतक इन अधिकारों 
का कम-से-कम उपभोग करूगा और दूसरो को इस प्रकार जीवन व्यतीत 
करने दूगा मानो मुझ ये अधिकार प्राप्त ही नही हे । साथ-ही-साथ मेने 
दूसरे स्वामियों के मन मे भी यह धारणा बैठाने की सब तरह से चेष्टा की 
कि हमारे ये काल्पनिक अधिकार पाप और अमानुपिकता से भरे हुए 
है । स्वभावत आजकल की दासता के सम्बन्ध मे भी मे यही कह सकता 
हू। जबतक में उन समस्त अधिकारों का पूर्ण रूप से परित्याग न कर 
दू, जो मुझे रुपया और भूमि का स्वत्वाधिकारी होने के नाते मिलते हे 
और जो सैनिक बल-प्रयोग के सहारे टिके हुए है, तबतक मेरे, लिए 
एक यही रास्ता हैं कि में अपने अधिकारों का कम-से-कम उपभोग 
करूं और साथ-ही-साथ इन कृत्रिम अधिकारों की अवैधता और 
अमानुपिकता को यथासम्भव दूसरों को समझाने की चेप्टा करूं। 
दासों की दासता में स्वामी के भागीदार होने का क्या अर्थ है? 
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यही कि वह दूसरो के श्रम का उपभोग करता है, चाहे ऐसा करने का 
आधार उसके दासता सस्वन्धी अधिकार हो चाहे उसके जमीन और रुपए 
सम्बन्धी अधिकार । 
इसलिए यदि कोई व्यक्ति वस्तुत दासता को वापसद करता है 
और उसमें भागीदार होना नही चाहता, तो सबसे पहल़े उसे यह करना 
चाहिए कि वह दूसरो के श्रम का किसी प्रकार भी उपभोग न करे--न 
तो जमीन पर अधिकार करके, न सरकारी नौकरी के द्वारा और न 
रुपयो के द्वारा। इस प्रकार यदि कोई व्यक्ति दूसरों के श्रम-शोपण 
की प्रचलित युवितयो का परित्याग कर दे तो उसके लिए यह अनिवार्य 
हो जाएगा कि एक ओर तो वह अपनी आवधश्यकताए कम करे और 
दूसरी ओर स्वय उन कामो को करने छगे जो पहले दूसरे छोग उसके 
लिए किया करते थे । 
यह सरल और अनिवाय निष्कर्ष मेरे जीवन के एक-एक कार्ये मे 
व्याप्त हो गया और उसने मेरे जीवन मे तत्काछ परिवर्तेन करके मुझे 
उन नैतिक यातनाओं से मुक्त कर दिया जिनका अनुभव मुझे छोगो का 
दुख और दुराचार देखकर हुआ था। इसके अतिरिक्त उसने तीनो 
कारणों को, जिन्होने मेरे लिए निर्घनो की सहायता करना असम्भव कर 
दिया था और जिनका ज्ञान मुझे अपनी असफछता का हेतु दूढते समय 
हुआ था, निमू छ कर दिया। 
पहला कारण यह था कि छोग शहरों में ही खचाखच भर गए थे 
और गावो का धन नगरो में खप रहा था। यदि हममें सरकारी नौकरी, 
: जमीदारी या रुपए द्वारा दूसरे के श्रम का शोषण न करने की इच्छा 
' भर उत्पन्न हो जाय और उसके फलस्वरूप यदि हममे अपनी आवश्यकता 
* को अपनी ही पूरी शक्ति और योग्यता से पूर्ण करने की अभिलाषा भर 
जाग उठे तो कभी हमारे मस्तिष्क मे गावों को छोड़कर--जहा हमारी 
* आवश्यकतादो की पूर्ति सबसे सरलतापूर्वक हो सकती है--उन झहरो 
, में जाने का विचार ही न उठे जहां प्रत्येक वस्तु किसी दूसरे के श्रम 
- का प्रतिफल होती है और जहा सारे पदार्थे खरीदने पडते हें । यदि 
: ऐसा हो तो हम गावो में ज़रूरतमंदों की सहायता करने में समर्थ हो 
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सकते हे और वहा हमे उस वेबसी की भावता का अनुभव नहीं करना 
पड़ेगा जिसका मुझे शहर में अपने नही बल्कि दूसरो के श्रम से निधेनों 
की सहायता करते समय अनुभव हुआ था। 

दूसरा कारण था धनवानों का कगालो से अहूग होना । यदि हम 
सरकारी नौकरी, जमीदारी या रुपए द्वारा दूसरो के श्रम का शोषण 
करने की इच्छा न करे तो इतने से ही हम अपनी आवध्यकताए आप 
पूर्ण करने के लिए विवश हो जायगे और हमको श्रमजीवियो से विलग 
करनेवाली दीवाल आप-से-आप हट जायगी | तव हम मजदूरों के साथ 
घृलमिल कर उनके कवे-सेकथा मिलाकर चलेगे, जिसके फलस्वरूप 
उसकी सहायता करना हमारे लिए सम्भव हो जायगा ! 

तीसरा कारण था वह लज्जा-भाव जिसका प्रादुर्भाव मेरी इस 
चेतना के फलस्वरूप हुआ था कि जिस पैसे से में दूसरो की सहायता 
करता चाहता हू उसका अधिपति बनना मेरे लिए पाप है। सरकारी 
नौकरी, जमीदारी या रुपए द्वारा दूसरो के श्रम-शोपण की इच्छा को 
त्यागने भर की देर है, फिर देखिएगा कि हमारे पास अलंकार उत्पन्न 
करनेवाला वह फालतू धन रहेगा ही नही जिसको मेरे पास देखकर वे- 
पैसेवाले लोग मेरे सामने ऐसी मार्गें उपस्थित करने लगे थे जिनको पूर्ण 
करने में मे असमर्थ था और जिनके फलस्वरूप मुझमें अपनी भूल की 
अनुभूति जागृत हुई थी। 


२३ : 
दूसरों के श्रम का शोषण क्यों ? 


मेने देखा कि मनृष्य के दु ख और पतन का कारण यही है कि कुछ 
लोग दूसरो के दासता-पाश में वधे हुए हें। स्वभावत में इस सरल 
निप्कषें पर पहुचा कि यदि दूसरो की सहायता करना मुझे अभीष्ट है 
तो सबसे पहले मुझे चाहिए कि जिन दु खो को में दूर करना चाहता हू, 
भविष्य मे उनकी पुनरावृत्ति का कारण न बनतू , अर्थात्‌ मानव को दास 
बनाने की क्रिया में भाग न लू । कितु इस क्रिया की ओर मेरे आकर्षित 
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होने का कारण यह था कि बचपन से ही मुझे स्वय अपने हाथो से 
काम न कर दूसरो के श्रम का उपयोग करने का अभ्यास पड गया था 
और में ऐसे समाज में रहता आया था और अब भी रहता हैं जो इस 
किया का केवल अभ्यस्त ही नहों हो गया है वल्कि जो उसको हर 
प्रकार के धूततायुर्ण और भद्दे मिथ्याडम्वरोद्वारा उचित 5हराता है। 
अत में इस सीघे-सादे नतीजे पर पहुचा कि छोगो का दुख और पतन 
से त्राण करने के लिए मेरे लिए आवश्यक है कि में दूसरो के श्रम 
का कम-से-कम उपमोग करू और स्वयं यथाशक्ति अधिक-से-“विक 
कार्य करू। लम्बा चक्कर काटने के बाद में अन्तत उसी अनिवार्य 
निष्कर्ष पर पहुंचा जिसको हजारो दर्ष पहले चीनियो ने इस 
कहावत में व्यक्त किया था---यदि इस ससार में कोई एक व्यक्ति आलसी 
हैं तो निश्चय ही उसके परिणाम-स्वरूप कोई दूसरा आदमी भूखा मरता 
होगा ।” में इस सरल और स्वाभाविक परिणाम पर पहुँचा कि जिस 
थके हुए घोडे की पीठ पर में सवार हू उसके प्रति यदि मुझे सहानुभूति 
है और उसकी इस दक्षा के लिए मुझे वस्तुत खेद है तो भेरा सबसे 
पहुला कत्तंव्य यह होना चाहिए कि में उसकी पीठ पर से उतर पढ़ 
और स्वयं अपने पैरो से चलने लूगू। 

यह उत्तर--जिससे हमारी नैतिक भावनाओं को पूर्ण सतुष्टि मिलती 
है--मेरी आखो के सामने स्पष्ट रूप से खडा था। वस्तुत वह प्रत्येक 
व्यक्ति को बिलकुल साफ दिखाई देता रहता है, किंतु हम उसे देखकर 
भी नही देखते और इधर-उधर भटकते फिरत॑ है । 

अपनी सामाजिक व्याधियों के उपचार के लिए हम चारो ओर 
टृप्टि दौडाते हे, सरकारी, सरकार-विरोधी, वैज्ञानिक और परोपकारी 
अधविश्वासो की दिशाओ में देखते हे, कितु जो वस्तु सबकी आखो 
के सामने है उसे नही देखते |. “#- रे 

हम लोग बद कमरो में मरू-त्याग करते है और चाहते है कि 
दूसरे लोग उन्हे साफ करे। फिर भी हम यह ढोग रचते है कि हमे उनके 
लिए दुख है ओर हम उनका काम आसान बनाता चाहते है। इतना 
ही नही इसके छिए हम नाना प्रकार को युक्तिया भी निकालते हे; 
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किंतु जो सबसे)्रल उपाय है उसे नही करते; अर्थात्‌ हम यह नही 
करते कि यदि हमे घर के भीतर ही मल-त्याग करनां हैं तो हम उसे 
साफ करके स्वय बाहर पहुचा दे या निवृत्त ही वाहर जाकर हो । 

जिसे अपने आस-पास के छोगो को देखकर सचमूच दुख होता है, 
उसके लिए एक बडी स्पष्ट, सरल और सीधी युक्‍्ति है, और यही एक- 
मात्र युक्ति है जिसकी सहायता से वह ससार मे फेले हुए दु ख-दारिद्रथ 
को दूर कर सकता है और मन-ही-मन यह सतुष्टि अनुभव कर सकता 
है कि वह नैतिक रूप से जीवनयापन कर रहा हैं । यह वही युकित है 
जो जॉन वैपटिस्ट ने हमें हम क्या करे! प्रश्न के उत्तर में बतलाया था 
और बाद को ईसा ने भी जिसका समर्थन किया था--एक से अधिक 
-कौट अपने पास मत रखो और रुपए पैसे क्रो तो अपने निकट फटकने 
-तक न दो, अर्थात दूसरो के परिश्रम से लाभ न उठाओ और इसलिए 
सवसे पहले जितना भी हो सके अपने-आप काम करो। 

कितनी सरल और स्पप्ट वात हैँ यह! कितु यह सरल और स्पष्ट 
सभी हैं जब हमारी आवध्यकताएं भी सरल और स्पष्ट हो, जब हम 
स्वस्थ हो और सुस्ती (तथा काहिली ने भीतर-ही-भीतर हमे बिलकुल 
चाट न लिया हो । में गाव में रहता हू, भाड की छत* पर पड़ा रहता 
हु और अपने पडोसी को, जिसपर मेरा कुछ कर्ज हुँ, आदेश देता ह-- 
“हुकडी काटकर लछाओ और भाड में आग जलाओ |” यह स्पष्ट हूँ कि 
में काहिल हु और अपने पडोसी को उसके अपने काम से हटा रहा हू। 
इसलिए अतत मुझे छज्जा आयगो और इस प्रकार निरतर पड़े-पडे में 
-उकता जाऊगा और यदि मेरे पुट्ठो में दम होगा तथा मुझे काम करने 
“की आदत होगी तो में स्वय जाऊगा और लकडी काट छाऊंगा। 

कितु विविध प्रकार की दासता का प्रलोभन बहुत दिनो से चला आ 
रहा है और उसके कारण अनेक कृत्रिम आवश्यकताए उठ खड़ी हुई है। 


# रूसी किसानों के झोपडो में ईट की भाड़ इस तरह वनाई जाती 
है कि उससे झोपडा भी गरम रहे और वह खाना बनाने का भी काम 
दे। उसकी चौरस छत पर सोने में वडा आराम मिलता है। 
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जो लोग न्यूनाधिक मात्रा में इन आवश्यकताओ के अभ्यस्त हे उनका 
परस्पर सम्बन्ध धनिष्ठ हो गया है और पीढियो से विगडते-विगडते लोग 
कुठित हो गए है । इसके अतिरिक्त छोगो के सामने बडे जटिल प्रलोभन 
हैं और विछासिता तथा आलूस्य के पक्ष-समर्थन में बडी-बडी वातें ढूंढ 
निकाली गई है । इन सब बातो का परिणाम यह हुआ है कि जो मनृष्य 
आलसी व्यक्तियों से लदी हुई सीढी के सबसे ऊपरवाले डडें पर है 
उसके लिए अपने पाप को समझना उतना सरल नहीं जितना कि अपने 
पडोसी को भाड गरम करने की आज्ञा देनेवाले किसान के लिए है। 

जो छोग सबसे ऊपरवाली सीढी पर होते हैं उनके लिए यह 
समझना बडा कठिन होता हैँ कि उनका कत्तंव्य क्या है। आलूस्य की 
इस सीढी पर ऊंचे खडे होकर जब वे नीचे उस स्थान की ओर देखते 
है जहा जीवनयापन के लिए उन्हें उतरना अनिवार्य हे--यह जीवन 
पूर्णत. अच्छा भले ही नहो, फिर भी वह विछकुल अमानुषिक नहीं 
होता--तो ऊचाई के कारण उनका मस्तिष्क चकरा जाता है औौर 
इसीलिए यह साधारण तथा स्पष्ट सत्य उनको विचित्र प्रतीत 
होता है । 

जिस आदमी के पास दस नौकर, वर्दीदार चपरासी, साईस, 
रसोइया, चित्र तथा पियानो है उसे यह वात सचमूच विचित्र ही नही 
हास्यास्पद भी मालूम होगी कि प्रत्येक मनुष्य का यह सरलतम 
और सर्वप्रथम कत्तंव्य हूँ कि वह अपना भोजन बनाने और अपने 
को गरम रखने के लिए रूकडी खुद काटे, अपने जूते और पैतावे, जिन्हे 
पहने-पहने हुए वह छापरवाही के कारण घूछ में चछा गया है, स्वयं साफ 
करे; अपनी शारीरिक सफाई के लिए पानी स्वयं छाए औौर सफाई कर 
चुकने के बाद गदे पानी को स्वय ही फेक भी आए । यहा मनुष्य से मेरा 
अभिप्राय किसी विश्येष सत्पुरुष से नही, वल्कि ऐसे व्यक्ति से हे जो 
मनृष्य भर है और जानवर नही है । 

सत्य से दूर रहने के अतिरिक्त एक और भी कारण है जो मनुष्य 
को यह नहीं समझने देता कि जो कार्य मानवमात्र का सबसे सरल 
और सबसे अधिक स्वाभाव्रिक कार्य है, उसे करना उसके लिए अनिवार्य 
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है। वह कारण है धवी मनृष्य के जीवन की जटिलता और उसके चारों 
तरफ रहनेवाले लोगों के परस्पर सम्बन्धित स्वार्थ 
आज सवेरे में उस दालान मे गया जहा अगीठिया जलाई जाती 
हैं। एक किसान उस अगीठी को जछा रहा था जिससे मेरे छडके का 
कमरा गरम रहता है। में छडके के कमरे में गया; वह तब भी सो रहा 
था। ग्यारह बज चुके थे और छूट्टी का दिन था। इसलिए बहाना 
बनाया जा सकता था कि पढाई तो करनी नही है । 
अदठारह सार का एक मोटे गरीरवाला छोकरा, जिसके डाढी 
निकल आई थी और जिसने पिछली रात खूब डटकर खाना खाया था, 
ग्यारह बजे तक पडा सो रहा था। कितु उसीकी उम्र का एक किसान 
सवेरे ही उठ बैठा था। अबतक वह बहुत-सा काम निवटा चुका था 
और इस समय दसवी अगीठी सुलगा रहा था, जबकि मेरा लडका पडा 
सो रहा था। मेरे मत में विचार आया--- कितना अच्छा हो यदि इस 
किसान से उस हट्टे-कट्टे काहिल शरीर को गरमी पहचने के लिए अंगीठी 
न जलवाई जाथ | किंतु तत्काल मुझे याद आया कि इस अग्रीठी से रसोई 
बनानेव्गछी स्त्री का कमरा भी तो गरम होता है। उसकी आयु चाछीम 
वर्ष की घी और रात को मेरे लडके ने जो खाना खाया था उसे तयार 
करने और फिर तब्तरियो को हटाने आदि में वह सवेरे तीन वजे 
तक लगी रही थी। फिर भी वह सवेरे सात वजे उठ वेठी थी। वह 
अपने लिए अगीठी नहीं जला सकी थी, क्योकि उसके पास समय ही 
नहीं था। किसान उसके लिए भी अगीठी जला रहा था और उसके 
कारण उस काहिछ रूडके को भी गरमी मिल्‍रू रही थी । 
हं सच है कि सव छोगो के हित एक दूसरे से वध होते है, कितु 
थोड़े-से प्रयल से ही प्रत्येक व्यक्ति का अन्त करण यह वता देता है कि 
कौन मेहनत करता है और कीन आलसी है। यह बात केवल अन्त करण 
ही नहीं वतछाता, इसका सबसे स्पष्ट ज्ञान हमारी बहियो से होता है। 
मनृष्य जितना अधिक व्यय करता है, उतना ही अधिक वह दूसरों को 
अपने लिए कार्य करने को विवश करता है। इसके विपरीत, वह जितना 
“ कम खर्च करता है उतना ही अधिक वह स्वय अपने हाथ पैर चलाता है। 
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तो फिर उद्योग, सा्वेजनिक हित के कार्यो और इन सबसे भयकर 
वस्तु, सस्क्ृति---कलछा तथा विज्ञान--के विकास का क्या होगा ? 
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पिछले साहू* मा के महीने मे में एक दिन संध्या समय कुछ 
देर से लौट रहा था। जूबोव-सडक से खामोवनोकी गली में मृड़ते 
हुए मुझे वजिन्स मैदान के वर्फ पर कुछ चलती-फिरती काछी-काछी 
परिछाइया दिखलाई दी। उस ओर मेरा ध्यान जाता भी नही, यदि 
यली के किनारे खडे हुए सिपाही ने उन परछाइयो की ओर देखते हुए 
चिल्लाकर न कहा होता--- 

“वासिली | तू उसे छाता क्यो नही ?” 

“बहू नही आती”, उस ओर से एक आवाज आई और इसके वाद 
काली परछाइया पुलिसवाले की ओर आने लगी। 

मेने रुककर पुलिसवाले से पूछा कि क्या वात हैं ? उसने उत्तर 
दिया--रज्हानोफ भवन से वदमाश लडकिया पकंडकर छाए है और 
उन्हें थाने लिये जा रहे है। यह छडकी पीछे रह गई है, देखिए चलने 
का नाम ही नहीं लेती ।” 

भेड़ की खाल का कोट पहने एक चौकीदार उस लडकी को 
ला रहा था। वह आगे-आगे चल रही थी और चौकीदार उसे पीछे 
से ढकेल रहा था। हम सब---चौकीवार, पुलिसमैन और में-- 
गरम कपडे पहले हुए थे, कितु उस छडकी के शरीर पर एक हम्बा फ्रॉक 
भर था। अंधेरे में में इतता ही मालूम कर सका कि उसका 
क्रॉक बादामी रण का था और उसने अपने सिर तथा गर्दन पर एके 
रूमाल लपेट रखा था। वह नाटी थी, जैसेकि भुवलड छोग होते है। उसकी 
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'ठागे छोटी थी और उसका शरौर बेडौल तरीके पर चौडा और 
भद्दा थो । ; 
पुलिसमैन ने चिल्छाकर कहा--“अरी, ओ शैतान की बच्ची | 
तेरे लिए क्या हम यहा रात भर-खड़े रहेगे ? बढ़ती है आगे, या 
बताऊ तुझे ? 

उसकी बात से साफ माछूम पड रहा था कि वह थका हुआ है 
और उस स्त्री के मदठड़पन के कारण अधीर हो उठा है। स्त्री कुछ 
कदम आगे चली और फिर रुक गई । बूढा चौकीदार, जो एक अच्छा 
आदमी है और जिसे में जानता हु, उसकी वाह पकडकर खीचता हुआ 
वोला--फिर रुकी तू ! अभी बताता हु कि रुकना किसे कहते हे । 
बढ़ आगे !” 

उसने क्रोध का-सा भाव दिखलाया, जिसपर वह स्त्री लड़खड़ाई और 
करकंश स्वर में बड़बड़ाने छगी। उसका स्वर बनावटी और फटे बास- 
जैसा था । 

वह वोली--“धक्के क्यो देते हो ” चल तो रही हु ।” 

“सदी से ठिदुरकर मर जायगी, ” चौकीदार ने कहा । 

“हम-जैसो को ठड नही सताती । मेरे अंदर बहुत-सा गरम-गरम 
खून है ! 

उसने यह वात हसी में कही थी; कितु छगी गाली-सी। हमारे 
घर के फाटक से थोडी हो दूर लेम्प के खम्मे के पास वह फिर रुकी 
और आगन की लरकडीवाली चहारदीवारी का सहारा छेकर झुकी-- 
झुकी ही क्यो, लगभग गिर पडी--और अपनी गदी ठडी अंगुलियो से 
जेवो में कुछ ट्टोलने लगी। चौकीदार उसपर फिर गुर्राए; कितु वह 
थोडी-सी वडवडाई भर और जेबे टटोलती रही । एक हाथ से उसने 
एक सिगरेट निकाली, जो भेहराव की तरह झुक गई थी और दूसरे 
हाथ से दियासलाई। मुझे उसके पास जाने में छज्जा मालूम हुई; 
इसलिए में रुक गया । किंतु खडे होकर तमाशा देखते रहनें मे भी 
लज्जा मालूम देती थी। अत में दृढ निश्चय करके में उसके पास 
गया। वह लकड़ी की चहारदीवारी से कथा टेके झुकी खडी थी और 
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उसपर-रगड़-रगड कर दियासलाई की तीलियो को जहाने की चेष्टा 
कर रही थी और जब वे नही जलती थी तो उन्हें उठाकर फेंक देती 
थी। मेने उसके चेहरे पर दृष्टि डाली । उसे निस्संदेह पेट भर खाना 
मयस्सर नहीं होता था; कितु ऐसा छगता था कि वह जवानी पार कर 
चुकी है। मेरी आश्षो में वह तीस सार की जंची । उसका चेहरा 
मटमेले रंग का था और उसकी आखें छोटी, घृधली और शरावियो- 
जैसी थी । उसकी नाक ग्राठदार और होठ ठेढे थे, जिनके कोने से 
लार बह रही थी। उसके रूमाल से सूखे वाछो का एक छोटा गुच्छा 
लटक रहा था। उसका शरीर रूम्बा और चपठा था और उसके हाथ- 
पैर छोटे थे। मे उसके सामने खडा हो गया। मेरी ओर देखकर वह 
इस प्रकार मुसकराई मानों कहता चाहती थी--“मुझे पता है कि 
तुम क्या सोच रहे हो ।” 

मुझे ऐसा लगा कि मुझे उससे कुछ कहना है और मैने यह दिख- 
लाना चाहा कि मुझे उसपर दया आती है । 

“वया तुम्हारे मा-बाप जिन्दा है ?” मैने पूछा। 

वह एक कर्कश हसी हंसी, फिर एकाएक एक गई ओर अपनी भौहे 
तानकर मेरी ओर देखने लगी | 

“तुम्हारे मा-बाप जिन्दा है ?” मेने फिर पूछा । 

वह कुछ ऐसे भाव से मुसकराई मानो कहना चाहती हो--“भापको 
भी क्या अजीव सवाल पूछने को मिला है ! ” 

“मेरी मा है, छेकिन तुम्हे इससे क्या ?” वह बोली । 

"तुम्हारी उम्र कितनी होगी ?” 

“पतन्द्रह से कुछ ऊपर,” उसने तत्परता से कहा। स्पष्टत' वह इस 
प्रदन का उत्तर देने की अभ्यस्त हो गई थी । 

“चल, चल; तेरे साथ हम यहा ठंड में अकड जायगे, तेरा नाश 
हो,” पुलिसवाले ने चिल्लाकर कहा और स्त्री चहारदीवारी को छोडकर 
लडखडाती हुई आगे वढी और झूमती-झामती खामोवनीकी सडक के 
रास्ते थाने की ओर चल दी। में फाटक पर से छौट आया और अदर 
पहुंचकर मेने पूछा कि भेरी लडकिया बाहर से छौट आईं या नही 


१८६ हम करें क्या ? 


पता चला कि वे एक पार्टी मे गई थी और वहा उन्होने छककर मौज 
उडाई थी। वे वापस आगई थी और सो रही थी। 

दूसरे दिन सवेरे में कोतवाली जाना चाहता था, ताकि वहा जाकर 
मालूम करू कि पुलिसवालो ने उस वेचारी' औरत के साथ क्या किया। 
में तडके ही तैयार हो गया और जानेवाला ही था कि एक आदमी 
मिलने आ गया। वह उच्च वर्ग के उन असागो में से था जो अपनी 
दु्वेहकाओ के कारण अच्छी अवस्था से गिरकर गरीबी मे फस 
जाते है और जिनकी अवस्था कभी सुधरती और कभी विगडती 
रहती हैं। उसे में तीन वर्ष से जानता था। इस बीच वह कई 
बार अपना सब कुछ, यहा तक कि तन के कपड़े भी, गिरवी 
रख चुका था । अभी कुछ ही दिन पहले भी उसको ऐसा करने के लिए 
बाध्य होना पडा था और उन दिनो वह रात रज्हानोफ भवन की किसी 
कोठरी में काटता था और दिन में मेरे यहा काम करता था। में बाहर 
निकला ही था कि वह आ धमका और मेरी वात सुने बिना ही 
बताने छगा कि पिछली रात रज्हानोफ-भवन में उसके साथ क्‍या बीती 
थी । अभी वात आधी भी नहीं हो पाई थी कि वह बूढा, जो अपने 
जीवन के सब उतार-चढाव देख चुका था, फूट-फूटकर रोने लगा और 
दीवाल की ओर मुह करके खडा हो गया। उसने जो बात कही वह 
बिलकुल सत्य थी। बाद में मैने स्वय रज्हानोफ-भवन जाकर इसकी 
जाच-पडताल को और वहा मुझ कई नई बाते मालूम हुईं, जितको में 
उसकी बताई हुई गाथा के ही साथ जोड दूगा । उसने जो कहानी 
सुनाई वह इस प्रकार थी-- 

“उस सराय के निचले हिस्से के ३२ तम्बर के कमरे मे, जहा मेरा 
मित्र सोया करता था, बहुत-से स्त्री-पुरुष अस्थायी रूप से रहा करते 
थे। वे पाच कोपेक पर एक-दूसरे के साथ सो जाया करते थे । उनमे 
एक धोविन भी थी जिसकी आयु लगभग ३० वर्ष की थी। उसके वाल 





# यह आदमी ए पी. इवानोफ था, जो वीच-बीच में कई वर्ष तक 
टॉल्सटॉय के यहा नकलछूनवीस का काम कर चका था। 


इसरों के रक्त से सनो हमारी रंगरलियां १८७ 


हलके भूरे रग के थे और वह जात तथा अच्छे आचार-व्यवह्ार को थी, 
कितु बीमार मालूम पडती थी। उस कमरे की मालकिन एक मल्लाह 
की रखल थी। गरमियो मे उसका प्रेमी नाव चलाया करता था और 
सर्दियों में वे यात्रियों को रात भर के लिए एक खाट ३ कोपेक में 
बिना तकिए के और ५ कोपेक में मय तकिए के किराए पर उठाकर 
अपनी जीविका चलाते थे। धोविन को वहा रहते कई महीने हो गए 
थे और वह शात स्वमाव की थी। किंतु पिछले कुछ दिनो से लोग उसे 
नायसन्द करने लगे थे; क्योकि उसकी खासी के कारण छोग सो नहीं 
पाते थे | विशेष रूप से अस्सी वर्ष की एक सनकी-सी बृढिया को, जो 
वहा स्थायी रूप से रहा करती थी, उस धोविन के प्रति बडी अश्वद्धा हो 
गई थी और वह उससे नींद में विध्न डालने तथा रात भर भेड की तरह 
खात्ते रहने के लिए वरावर लडती-झ्षगड़ती रहती थी। धोविन चुप 
रहती थी। उसपर मकान का किराया चढ गया था और वह अपने 
को दोषी समझती थी, इसलिए बेचारी को चुप रहना पडता था। वह 
दिन-पर-दिन कमजोर होती जा रही थी और काम पर कम जा पाती 
थी, इसीलिए वह मकान-मालकिन का किराया नहीं दे सकी थी। पिछले 
सप्ताह वह काम पर विलकुल नही जा पाई थी और उसकी खासी से सब 
लोग तग आ गए थे, विशेष रूप से वह बुढिया जो स्वयं काम पर चही 
जाती थी। चार दिन हुए मालकिन नें उससे मकान खाली करने को 
कह दिया था। ६० कोपेक* उसपर पहले से हो उधार थे, जो उसने 
अमी नहीं दिये थे और जिनके मिलने की आशा भी नही रह गई थी। 
सोने के सारे तस्ते घिरे हुए थे और दूसरे किरायेदार घोविन की खासी' 
की शिकायत करते थे । 

मालकिन ने जब घोविन से कहा कि या तो वाकी किराया दे दे 
या यहा से चलती बन, तो वुढिया बडी प्रसन्न हुई और उसने घोविन 
को आंगन में छा खडा किया | घोविन चली गईं, कितु घठे भर बाद 
वापस आ गई और भालकिन उसे फिर से निकाल बाहर करने 


के: लगभग १३ आने । 


१८८ से हम करें क्‍या ? 


की निर्देयता न दिखा सकी। दो दिन तो धोविन वही रही. और बरावर 
गिडगिड़ाती रही--मे कहा जाऊ ?” लेक्रिन तीसरे दिन मालकिन का 
प्रेमी, जो मास्को का रहनेवाला था और शहरो के कायदे-कानून जानता 
था, पुलिस को बुला लाया । तलवार और लाल डोरी में वधो पिस्तौल 
से लेंस एक' पुलिसवाला सराय में आया और उसने श्ञाति और 
सभ्यता के साथ धोविन को निकारू बाहर किया । 

वह मार्च का महीना था। दिन साफ था और सूर्य चमक रहा था, 
कितु पाछा पड रहा था। बर्फ गल-गलकर नालियो में वह रहा था 
और चौकीदार लोग सडको पर जमे हुए वर्फ को तोड रहे थे। बर्फ 
पर चलनेवाली बिना पहियो की गाडिया कडे बर्फ से टकराकर झटके 
खाती थी और कभी-कभी नगे पत्थरों से लग जाने के कारण उनमें 
से उल्लू के बोलने की-सी आवाज होती थी । घोवबित ढाल के उस ओर 
गई जहां धूप फंली हुई थी और गिरजाधघर पहुचकर उसके वरामदे 
में धूप में बेठ गई। कितु जब सूर्य मकान के पीछे डूबने कूगा और 
गडहियो में फिर बर्फ जमने लगा तो वह ठढ के मारे घबराई । वह उठी 
और मानो अपने शरीर के वोझ को खीचती हुई आगे वढी। परन्तु 
किस ओर ? घर, उसी एकमात्र घर की ओर जहां वह अभी तक 
रहा करती थी । ठहर-ठहर कर दम लेते हुए जब वह वहा पहुची तो 
अधेरा होने छग्रा था। फाटक में घुसकर वह अंदर की ओर मुडी ही थी 
कि उसका पैर फिसल गया और वह चीख मारकर गिर पड़ी । 

पहले एक आदमी उधर से निकला और फिर दूसरा। उन्होने 
सोचा--पिये हुए है । एक और आदमी निकला और उससे टकरा 
गया । तब वह दरबान से वोला--कोई औरत शराब पिये फाटक में 
पडी है। मे तो उससे टकरा गया था और मेरा सिर फूटते-फूटते बचा। 
उसे यहासे हटवाते क्यो नही ?” 

दरबान उसको देखते गया, छेकिन धोविच मर चुकी थी। 

यही वह कहानी है जो मेरे मित्र ने मुझे सुनाई। आप सोचेगे 
कि शायद में उस पन्द्रह वर्षीय वेश्या से अपनी मुलाकात की बात 
और घोविंन की कहानी छाटकर एक साथ रख रहा हूं; कितु 


दूसरों के रक्त से,सनी हमारी रंगरलियां १८९ 


आप ऐसा न सोचें। ये दोनो घटनाएं बिलकुल इसी तरह एक ही रात 
में घटी। तारीख तो मुझे ठीक याद नही, ढेकिन महीना मार्च सन्‌ 
१८८४ का था। 

अपने मित्र का वृत्तान्त सुनकर में कोतवाली गया । मेरा विचार 
वहासे रज्हानोफ भवन जाकर धोविन के विषय में अधिक जानकारी 
प्राप्त करने का था। मौसम अच्छा था, धूप खिली हुई थी, साए में 
रात को पड़े हुए बर्फ के नीचे पानी फिर से बहता हुआ दिखलाई 
देने ऊंगा था और खामोवनीके चौक में कडी धूप के कारण बर्फ 
पिघल-पिघल कर वह रहा था। नदी भी शोर करती हुईं वह रही थी। 
दूसरे पार बाग के वृक्ष नीले-तीले दिखलाई दे रहे थे, भूरी चिडिए 
जो सर्दियों में दिखलाई भी नहीं पड़ती, अपने कलूरव से सवका ध्यान 
आकर्षित कर रही थी और ऐसा मालूम पडता था कि मनुष्य भी इस 
समय आनन्द लूटना चाहता है, कितु दुर्भाग्यवश्ञ उसके सिर पर अनेक 
चिताए सवार है। गिरजाघर में घटे वज रहे थे और इन मिश्रित 
ध्वनियो की पृष्ठ-भूमि में वैरको से तोपो की आवाज, गोल्यो की 
सरसराहट और उनका निशानों पर पडने का धमाका सुनाई दे रहा था। 

में कोतवाली पहुचा। वहां कई सहास्त्र व्यक्ति थे, जो मुझे अपने 
मुखिया के पास ले गए। वह भी तलवार तथा पिस्तौल से रूस था 
और अपने सामने खडे हुए एक फटे-हारू थरथर कापते हुए बूढे के विषय 
में कुछ आदेश दे रहा था । वह वूढा! इतना दुर्व था कि अपने से पूछे 
गए प्रश्नो का ठीक से उत्तर भी नही दे पा रहा था। उधर का काम 
निबटाकर मुखिया ने मेरी ओर ध्यान दिया। मेने उससे कलवाली 
लड़की के बारे मे पूछा। पहले तो वह मेरी वातें ध्यानपुर्वंक सुनता 
रहा, फिर बाद मे यह सोचकर मुसकराया कि मुझे नियमों का कुछ 
ज्ञान नही और यह तक पता नहीं कि ऐसी स्विया कोतवाली क्यो छे 
जाई* जाती है। उसकी मुसकराहट का एक विशेष कारण भी था, 
और वह था मेरा उस लडकी की अल्पवयस्कता पर आश्चर्यचकित 


# वेदयाएं वहा डाक्टरी परीक्षा के लिए छे जाई जाती है । 


१८८ है हम करें क्‍या ? 


की निर्देबता न दिखा सकी। दो दिन तो धोविन वही रही'और बराबर 
गिडगिडाती रही--में कहा जाऊ 7?” लेकिन तीसरे दिन मालकिन का 
प्रेमी, जो मास्को का रहनेवाला था और शहरो के कायदे-कानून जानता 
था, पुलिस को बुला लाया । तलवार और लाल डोरी में बधी पिस्तौल 
से रूस एक' पुलिसवाला सराय में आया और उसने शाति और 
सभ्यता के साथ धोबिन को निकाल बाहर किया | 

वह मार्च का महीना था। दिन साफ था और सूर्य चमक रहा था, 
कितु पाला पड रहा था। बर्फ गल-गलकर नालियो में वह रहा था 
और चौकीदार लोग सडको पर जमे हुए बर्फ को तोड रहे थे। बर्फ 
पर चलनेवाली बिना पहियो की गाडिया कडे बर्फ से टकराकर झटके 
खाती थी और कभी-कभी नगे पत्थरों से छग जाने के कारण उनमें 
से उल्लू के बोलने की-सी आवाज होती थी । धोबिन ढाल के उस ओर 
गईं जहां धूप फैली हुईं थी और गिरजाघर पहुचकर उसके वरामदे 
में धूप में बैठ गई। कितु जब सूर्य मकान के पीछे डूबने गा और 
गड़हियो में फिर बर्फ जमने छगा तो वह ठढ के मारे घबराई । वह उठी 
और मानो अपने शरीर के बोझ को खीचती हुई आगे बढी। परन्तु 
किस ओर ? घर, उसी एकमात्र घर की ओर जहा वह अभी' तक 
रहा करती थी । ठहर-ठहर कर दम लेते हुए जब वह वहा पहुची तो 
अंधेरा होने छगा था। फाटक में घुसकर वह अंदर की ओर मुडी ही थी 
कि उसका पर फिसल गया और वह चीख मारकर गिर पडी। 

पहले एक आदमी उधर से निकला और फिर दूसरा। उन्होने 
सोचा--पिये हुए हू । एक और आदमी निकछा और उससे टकरा 
गया। तब वह दरबान से वोला--“कोई औरत शराब पिये फाटक में 
पडी है। में तो उससे टकरा गया था और मेरा सिर फूटते-फूटते बचा। 
उसे यहासे हटवाते क्यों नहीं ?” 

दरबान उसको देखने गया, लेकिन धोविन मर चुकी थी। 

यही वह कहानी है जो मेरे मित्र ते मुझे सुनाईं। आप सोचेंगे 
कि शायद में उस पत्वह वर्षीय वेश्या से अपनी मुलाकात की बात 
और धोविंन की कहानी छाटकर एक साथ रख रहा हू; कितु 
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आप ऐसा न सोचें | ये दोनों घटनाएं विछकुछ इसी तरह एक ही रात 
में घटी । तारीख तो मुझे ठीक याद नही, लेकिन महीना मार्च सन्‌ 
१८८४ का था। 

अपने मित्र का वृत्तान्त सुनकर में कोतवाली गया | मेरा विचार 
वहांसे रज्हानोफ भवन जाकर धोविन के विपय में अधिक जानकारी 
आप्त करने का था। मौसम अच्छा था, धूप खिली हुईं थी, साए में 
रात को पडे हुए वर्फ के नीचे पानी फिर से बहता हुआ दिखलाई 
देने लेगा था और खामोवनीके चौक में कडी धूप के कारण बर्फ 
पिघल-पिधलक कर चह रहा था। नदी भी शोर करती हुई वह रही थी। 
दूसरे पार वाग के वृक्ष नीके-नीढे दिखलाई दे रहे थे, भूरी चिडिएं 
जो सदियो मे दिखाई भी नही पड़ती, अपने कलूरव से सवका ध्यान 
आकर्षित कर रही थी और ऐसा मालूम पड़ता था कि मनुष्य भी इस 
समय आनन्द लूटना चाहता है, कितु दुर्भाग्यवण उसके सिर पर अनेक 
चिताए सवार है। गिरजाघर में घटे वज रहे थे और इन मिश्रित 
ध्वनियों की पृप्ठ-भूमि में वैरको से तोपो की आवाज, गोलियों की 
सरसराहट और उनका निशानों पर पडने का धमाका सुनाई दे रहा था। 

में कोतवाली पहुचा । वहा कई सशस्त्र व्यक्ति थे, जो मुझे अपने 
मुखिया के पास ले गए। वह भी तलवार तथा पिस्तौल से लेंस था 
और अपने सामने खड़े हुए एक फटे-हालू थरथर कापते हुए वूढें के विपय 
में कुछ आदेण दे रहा था । वह बूढा इतना दुर्वल था कि अपने से पूछे 
गए प्रश्नो का ठीक से उत्तर भी नही दे पा रहा था। उधर का काम 
निवटाकर मुखिया ने मेरी ओर ध्यान दिया। मेने उससे कलवाली 
लड़की के बारे में पूछा। पहले तो वह मेरी वातें ध्यानपूर्वक सुनता 
रहा, फिर बाद में यह सोचकर मुसकराया कि मुझे नियमो का कुछ 
ज्ञान नही और यह तक पता नहीं कि ऐसी स्त्रिया कोतवाली क्यो ले 
जाई* जाती हे। उसकी मुृसकराहुट का एक विशेष कारण भी था, 
आर वह था मेरा उस लड़की की अल्पवयस्कता पर आश्चयंचकित 


# वेदयाए वहा डावटरी परीक्षा के लिए ले जाई जाती है । 
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होना । “इसमे आश्चयं की क्‍या बात है ? यहां तो बारह-बारह सारू 
तक की छोकरिया आती हे और तरह तथा चौदह साल की छोकरियो की 
तो गिनती ही नही है,” उसने आहलादपूर्वेक कहा । 

कलवाली छड़की के बारे में मेरे प्रघन का उत्तर देते हुए उसने 
बतलाया कि शायद वह कमेटी में भेज दी गई है (जहा तक मुझे याद 
पड़ता है उसने यही कहा था) | जब मेने उससे पूछा कि लड़की रात को 
कहा रही तो उसने कुछ ऐसा ही अनिश्चित-सा उत्तर दे दिया। में जिस 
लडकी के सम्बन्ध मे पूछ रहा था उसकी उसे कुछ विशेष याद नही थी। 
'वहा तो प्रतिदिन ऐसी ढेरो लडकिया आया करती थी। 

रज्हानोफ भवन के ३२ नम्वर के कमरे में पहुंचने पर मेने देखा 
कि उस मरी हुई घोविन की आत्मा की गाति कें लिए एक पादरी मृत 
शरीर के पास बेठा हुआ वाइवबिल के भजन पढ रहा हैं। वह उठाकर 
उस तख्ते पर लिटा दी गई थी, जिसपर वह सोया करती थी और 
वहाके किरायेदारों ने, जो सबके सब बिलकुल गरीब थे, आपस में 
चंदा करके पुजापाठ और क्रिया-कर्म के व्यय के लिए काफी रुपया 
इकट्ठा कर लिया था और बूढी स्त्रियों ने उसे कपडे पहनाकर कफन 
के वक्‍स में लिटा दिया था। धुंचले प्रकाश मे पादरी कुछ पढ रहा था 
और लबादा ओढे हुए एक स्त्री मोमवत्ती लिये खड़ी थी। इसी प्रकार 
की दूसरी मोमवत्ती लिये एक आदमी (मुझे कहना चाहिए गरीफ 
आदमी) खडा था। वह अच्छे कालरवाला एक ओवरकोट, चमकीले 
जूते और कलूफदार कमीज पहने था। वह उस घोविन का भाई था। 
सरायवालो ने उसका पता रूग्राकर उसे वुला लिया था। 

मृत स्त्री के पास से होता हुआ में मकान की मालकिन के पास गया 
और उसके विपय में पूछने छगा । भेरे प्रव्नों से वह डर गई। उसको 
भय हुआ कि कही उसपर कोई अभियोग न छगा दिया जाय; कितु 
थोडी देर वाद वह खुलकर बोलने छगी और उसने मुझे सव कुछ बता 
दिया। लौटते समय मेने मृत स्त्री की ओर देखा। वैसे तो सभी मृत 
शरीरो में एक सुन्दरता होती है, परन्तु कफन मे लिपटी हुई धोविन तो 
विशेष. रूप से सुन्दर और आकर्षक जान पडती थी। उसका चेहरा 
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स्वच्छ और पीछा था, उसकी वडी-बडी आंखें वद थी, गाल बेठे हुए थे 
और उसके उन्नत लछलछाट पर सन के समान मुलायम बाल पडे थे, 
चेहरा थका हुआ कितु सदय था और उसपर दुख नही वल्कि आइचर्य 
की रेखा खिची हुई थी। निरंचय ही जब जीवित प्राणी देखकर भी नही 
देखते, तो मृतको को आदचर्य नहीं तो और क्या हो | हे 

जिस दिन मेने यह घटना लिखी उसी दिन मास्को में एक बडा 
नाच था। 

उस दिन शाम को में घर से ८ बजे के वाद निकला। मेरे घर के 
चारो ओर कारखाने हे और जब में घर से निकला तो कारखाने की 
सीटी वज चुकी थी और एक सप्ताह के सतत कार्य -के पश्चात्‌ छोगो 
को एक दिन की छूट्टी मिली थी । 

में मजदूरों में से होकर गुजरा और भेरे पास से होकर बहुत 
से ऐसे मजदूर निकले जो शराव की भट्टियो और सरायो की तरफ जा 
रहे थे। वहुत-से तो पहले ही से पीकर धृत्त हो रहे थे और बहुतो ने 
अपने साथ औरतें के रखी थी। 

में कारखानों के बीच रहता हू । प्रति दिन सवेरे पाच बजे पहले 
एक, फिर दूसरी, फिर तीसरी और इस तरह दसियों सीटियो की दूर- 
दूर से आवाज आती है, जो इस बात की द्योतक होती है कि स्त्रियों, 
बच्चो और बूढो का काम शुरू हो गया है। ८ बजे सीटिया फिर बजती 
है और आधघ घटे का विश्राम होता है। १२ वजे तीसरी सीटी होती 
है, जबकि खाने के लिए एक घटे की छुट्टी होती है। चौथी सीटी शाम 
को ८ बजे बजती है और काम बन्द हो जाता है । 

यह एक विचित्र बात है कि मेरे पास के तीनो कारखानो मे विशेष 
रूप से नाच का सामान ही बनता है। सबसे पासवाले कारखानो मे मोज़े 
तैयार होते है, दूसरे मे रेशमी सामान और तीसरे में इत्र तथा पोमेड। 

सम्भव है कि इन सीटियो को सुनकर अधिकाश लोगो के मन में 
समय के अतिरिक्त और किसी दूसरी बात का ध्यान न आए और वे 
कह उठे--“अरे देखो, सीटी वज गई, मेरे टहलने का समय हो गया।” 
कितु यह भी सम्भव है कि कुछ व्यक्तियों को ये सीटिया अपने पीछे 
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छिपी हुई वास्तविकता की अनुभूति कराएं और बताएं कि सवेरे ५ 
वजेवाली सीटी का अर्थ यह “है कि रात भर नीचे की सीछी हुई 
कोठरियो से प्राय, एक साथ सोनेवाले स्त्री-पुरुष मृह-अधेरे ही आकर 
उन कारखानो की ओर भागे जा रहे है, जहा मशीने आलसियों की 
तरह पड़ी हुई हे और वहा वे अपने-अपने काम की जगह पर वेठ रहे है । 
उन्हे इन कामो का कोई अत दिखलाई नही पडता, न इनमें उन्हें अपने 
लिए कोई उपयोगिता ही दृष्टिगत होती । इसी तरह वे काम करते 
है--अक्सर गरमी, उम्स और गन्दगी से भरे हुए कमरो में वे प्रतिदिन 
वारह-वारह घटे और इससे भी अधिक देर तक काम करते है । इस 
बीच उन्हे विश्राम का बहुत ही कम अवकाश मिलता है। रात मे वे 
सोते है और सवेरा होते ही उठ पड़ते हे और फिर बार-बार वही काम 
करते हे जिसका उनके लिए कोई अर्थ नही होता और जो उन्हे केवल 
पेट की ज्वाला बुझाने के लिए" करना पड़ता है। 
इस तरह सप्ताह-पर-सप्ताह बीत जाते है और बीच में एकाध दिन 
की छूट्टी के अछावा मजदूरो का जीवन ऐसे ही चलता रहता है । आज 
यहा मेने इसी तरह की एक छुट्टी मनाने के लिए मजदूरों को वाहर 
निकलते देखा। वे छोग सड़को पर चक्कर छरूगा रहे है। चारो ओर 
सराय, शराबधर और स्त्रिया हे। नशे में चूर होकर वे एक दूसरे के 
साथ धवका-मुक्की करते-फिरते हं और अपने साथ वैसी लडकिया लिये 
रहते है जैसी कि कछ पुलिस थाने में भेजी गई थी । वे वर्फ़ पर चलने 
वाली गराडिया किराए पर लेकर या पैदल ही एक-दूसरे को गालिया 
देते हुए और न जाने क्या-क्या बकते हुए लडखडाते पैरो से सराय- 
सराय घूमते हे। पहले ऐसे मजदूरों को आते-जाते देखकर मे उनसे 
जानवूझकर वचता था और उन्हें बुरा भी समझता था। किंतु जब 
से मे कारखानों के भोपू के प्रतिदिग वजने का अथे समझ गया रे 
त्तवसे उलटा मुझे यह आश्चर्य होने लगा है कि कारखानों में काम 
करनवाले ये मर्द वैसे ही मककार क्यो नही वन जाते जैसे कि मास्को 
भें भरे पड़े है और ये स्तिया उसी छोकरी जैसी क्यों नही हो जाती जिसे 
मेन्रें अपने घर के पास देखा था। 
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इस तरह में घूम-फेरकर इन मजदूरों को लगभग ११ बजे तक 
सडको पर गृलनपाडा करते देखता रहा । इसके बाद उनका ऊधम धीमा 
पडने रूगा। सडको पर थोड़े-से शराबी-मर रह गए गौर इधर-उधर कुछ 
ऐसे स्त्री-पुरुष भी दिखलाई दिए जो पकडकर कोतवाली के जाए जा रहे 
थे। उसके बाद चारो तरफ से गाडिया आती दिखलाई देने छगी। 

सबकी सब ग्राडिया एक ही दिशा में जा रही थी। कोचवकक्‍्स 
पर सुन्दर कपडे पहने हुए और टोपो में एक विशेष प्रकार का फूल 
लगाए हुए कोचवान और दरवान वेठे हुए थे। साजवाज से सजे 
हृष्टपृष्ट घोडे वर्फ पर १४ मील प्रति घटे की गति से दौडे जा रहे 
थे और गाडियो मे गरम लवादा पहने हुए महिलाएं अपने वालो में लगे 
हुए फूछो और दूसरी श्रृंगार-सामग्रियो को सावधानी के साथ सम्हाले 
बेठी थी। सभी पदार्थ--घोडो की जोतो, गाडियो, रवड-टायरो और 
कोचवानो के गरम कोटो के कपडे से लेकर म्ोजो, जूतो, फूछो, मखमरू, 
दस्तानो और इत्र तक--उन्ही छोगो के बनाए हुए थे जिनमे से कुछ 
शराब पीकर अपनी गदी कोठरियो मे तख््तो पर औधे पडे थे, कुछ 
सरायो में वेश्याओं के साथ छेटे थे और कुछ पुलिस चौकियो में बन्द 
थे। उनके पास से घोड़ो और गाडियो मे चढकर--जो वस्तुत. उन 
मजदूरो के ही है---नाच मे जानेवाले छोग गुजर रहे थे। फिर भी उनकी 
खोपडी मे यह बात नहीं घुसती थी कि जिस नाच मेवे जा रहे थे 
उसका उन हराबियो से भी कोई सम्बन्ध है जिनको उनके कोचवान 
डाटते हुए चलते थे । 

ये छोग नाच में जाकर खूब आनन्द छूटते हे। उनका अत करण 
शात होता है और उन्हे पूर्ण विश्वास होता है कि वे जो कुछ कर रहे 
है उसमें कोई बुराई नही वल्कि कुछ भच्छाई ही है। 

आनन्द लूटते है ! हा, रात के ११ बजे से सवेरे ६ वजे तक आनन्द 
रूटते है, जब कि सरायो में छोग भूखे पेट करवटे बदलते हैँ गौर 
कुछ छोग उस घोबिन की तरह अपनी अतिम घडिया गिनते हे । 

और यह आनन्द होता कैसा है ? विवाहित और कुमारी लडकिया 
अपनी छातिया खोले और कृत्रिम रूप से नितम्वों को ऊचा किये अपने 


। 
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शरीर का ऐसा भद्दा प्रदर्शन करती हे जैसा सुशील कन्याए या स्त्रिया 
सारे ससार के राज्य के बदले में भी पुरुषो के सामने करना पसद नहीं 
करेगी। उस अद्धंनग्न अवस्था मे, खुली व उभरी हुई छातियों और 
कंधो तक नगी बाहो के साथ, ये कन्याएं और स्त्रिया, जिनकी शोसा 
सदा से ही लज्जा रही है, पीछे से फूली हुई ऐसी पोशाक पहने जिससे 
नितम्ब खूब कस जाते है, तीत्रतम प्रकाश में अपरिचित पुरुषों के सामने 
आती है। ये पुरुष भी ऐसे ही अनुचित ढंग से कसे हुए कपडे पहने होते 
है और स्त्रिया उनका संगोत की तान के साथ आलिगन करती हैँ और 
घुम-घूम कर नाचती है। बूढी स्त्रिया भी प्राय. युवतियों की ही भाति 
शरीर खोले बैटी-बैठी तमाशा देखती है और बड़े आनन्द से स्वादिष्ट पदार्थ 
खाती पीती है । बूडे आदमी भी ऐसा ही करते है । इसमें कोई आइचर्य 
नही कि यह सब लीला रात को ही होती है, जब साधारण जनता सोती 
रहती है और इस काड को नहीं देखती। कितु ऐसा आमोद-प्रमोद 
छिपाने के अभिप्राय से नही किया जाता, आनन्द छलूटनेवाले तो समझते 
हैँ कि इसमे ऐसी कोई वात ही नही है जिसे छिपाने की आवश्यकता 
हो । वे सोचते हे कि जो कुछ वे करते हे वह बडा अच्छा है और उनके 
आमोद-प्रमोद से, जिसमे सहस्नो व्यक्तियों के यत्रणायूर्ण श्रम का खून 
किया जाता है, न केवकू किसीको हानि नहीं पहुचती, वल्कि उलठटे 
गरीवो को रोटी मिलती है। 

“ मान लिया कि नाच में बडा आनन्द आता है, कितु यह आनन्द 
आता कहा से है ? जब हम आपस में किसी व्यक्ति को क्षुधा-पीड़ित या 
ठड से ठिंठुरते देखते हें तो हमे आनन्द मनाने में लज्जा आती हैं और 
जबतक उसकी ये दोनो पीडाए शञात नहीं कर दी जाती तबतक हम 
प्रसन्न नही हो पाते और हमारी समझ में नहीं आता कि जिन वस्तुओं 
से दूसरों को कष्ट होता है उनसे लोग अपना मनोरजन कैसे कर लेते 
हैं। इसी प्रंकार जब हम कुछ निर्देय शैतान छडकों को अधचिरी 
खपच्ची में कुत्ते की दुम दवाकर प्रसन्न होते देखते है तब हमें यह अच्छा 
नही लगता और समझ में नही आता कि ऐसी शरारत में छडको को 
क्या मजा "जाता है? | 
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तव फिर क्या कारण है कि अपने इन आमोद-अ्मोदो में हम अंधें 
वन जाते है और उस चिरी ख़पच्ची को नहीं देख पाते जिससे हम उन 
लोगो की दुम को दवाते है जो हमारे मनोविनोद के कारण पीडा पाते है ?ै 

डेंढ-डेढ सौ रूवछ की कीमती पीजाक पहने, जान से गाडी में बैठे 
हुए नाच में जानेवाली इन स्त्रियों में से एक भी ऐसी नहीं जिसका 
जन्म नाचघर या किसी फैगनेविक पोशाक वनानेवाली के घर में हुआ 
हो । उनमें से प्रत्येक देहात में रह चुकी है, किसानो से परिचित है और 
जानती है कि उसकी अपनी धाया अथवा अगरक्षिका के वाप-भाई गरीब है 
और उनके लम्बे तथा परिश्रमी जीवन की साध ही यह है कि वे किसी 
तरह डे तौ रूवक वचाकर एक झोपडा बनालें | वह इन सब बातो को 
जानती है । तो फिर वह ॒कैसे आनन्द मना सकती है जब कि उसे पता 
है कि उसने अपने अर्द्धनग्न गरीर पर वह झोपडा पहन रखा है जो 
उसकी अच्छी दासी के भाई के जीवन का स्वप्न है ? मानलो कि उसका 
ध्यान इस वात की ओर गया ही नहीं । फिर भी, यह तो उसे माछ्म हो 
होना चाहिए कि मखमल, रेजम, मिठाइया, फूछ, छेस और पोशार्के 
अपने-आप पैदा नहीं होती, वल्कि मनुण्यो द्वारा हीं बनाई जाती है । 
साथ-ही-साथ उसे इस बात का भी ज्ञान होना अनिवार्य है कि इन 
वस्तुओं को कंसे आदमी बनाते हैँ, किस स्थिति में बनाते है और क्‍यों 
बनाते है। वह इस वात से भी अनभिज नही हो सकती कि जिस दजिन को 
उसने डाटा था उसने उसके कपडे प्रेमवश नहीं वल्कि विवभ होकर ही 
सिए हें और इसी प्रकार लेस, फूल और मखमर को भी छोगो ने 
अपनी आवशध्यकताओं से वाध्य होते पर ही बनाया हैं। कितु कदाचित 
उसकी आखें इतनी धुधली हो गई है कि वह इतनी स्पप्ट वा्तें भी नही देख 
पाती । फिर भी वह यह जाने विना कंसे रह सकती हैं कि उसके कारण 
पांच-छ. आदमियो--वूढे, भले और प्राय दुर्वेख दरवानों और नौक- 
रानियो--को नींद नही नसीव हुई है और वे कप्ट उठा रहे है ? उसने 
उनके क्लान्त, निष्मम चेहरे तो देखें ही हे ! उसे यह तो मालूम ही 
है कि रात बड़े जोरो का पाला पड रहा था गौर उस पाले में बूढ़ा 
कोचवान सारी रात कोचवक्‍्स पर बैठा रहा था ! कितु में जानता 
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हूं कि रंगरलिया मनानेवाली ये स्त्रिया सचमुच ही इन बातों पर 
ध्यान नही देती और यदि नाच की मोह-निद्रा के कारण विवाहित 
युवतिया और कुमारिया यह सब नही देख पाती तो उन्हें दोषी नही 
समझना चाहिए ! वे बेचारी तो वही करती हे जो उनके बडे-वृढे उनके 
लिए ठीक समझते है । कितु क्या कोई बता सकता हूँ कि इन बड़े-वूढो 
की निर्देयता का रहस्य क्‍या हैं ? 

बडे-बूढे तो सदा एक ही उत्तर देते हे । वे कहते है--“'हम किसी 
को विवश नही करते । हम तो सारी चीजें पैसे देकर खरीदते हे और 
पैसे देकर ही दासियो व कोचवानो से काम कराते हैं; खरीदने और 
भाडे पर आदमियों को रखने में कोई बुराई नहीं; हम किसीको 
मजबूर नही करते, हम तो उनको भाडे पर रखते हे; इसमे बुराई 
क्या है ? 47 

कुछ दिन हुए में अपने एक परिचित से मिलने गया । पहले कमरे 
से गृजरते समय में मेज के पास दो स्त्रियों को बेठे देखकर अचम्भे 
में रह गया, क्योकि में जानता था कि वह आदमी अविवाहित हैं। 
३० साल की एक दुबली-पतली पीले रग की वृूढी-सी स्त्री सिर पर 
रूमाल वाघधे मेज के नीचे अपने हाथो और अगुलियो से जल्दी-जल्दी 
कुछ कर रही थी और इस तरह झटके के साथ हिल रही थी जैसे उसे 
कोई दौरा आ रहा हो । उसके पास ही एक छोटी लडकी बैठी थी। 
वह भी कुछ काम कर रही और उसी प्रकार हिल रही थी । ऐसा जान 
पड़ता था कि दोनो-की-दोनो धनूषटकार रोग से पीडित हे । मेने उनके 
पास जाकर देखा कि वे क्या कर रही हैँ ? उन्होने मुझपर दृष्टि डाली 
और फिर वे उसी तन्मयता के साथ अपने काम में लग गईं। उनके 
सामने तमाखू और सिगरेट के कागजों का ढेर था। वे सियरेटे बना 
रही थी। औरत तमाखू को हाथो से मलकर मशीन से कागज के 
खोल में दवाती और लडकी की तरफ फेक देती थी। रूडकी सिगरेट 
पर कागज लपेटती और उसमें एक डाट-सी वस्तु ठूसने के बाद उसे एक 
तरफ फेंक देती थी और फिर दूसरी सिगरेट ले लेती थी। यह काम 
इतनी तेजी से और एकाग्रता के साथ हो रहा था कि जिसने स्वयं 
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अपनी आखो से न देखा हो उसे वर्णन द्वारा समझाना असम्भव है । 
मैने उनकी तेजी पर आश्चयें,प्रकट किया, जिसके उत्तर में औरत ने 
कहा---“चौदह वर्ष से यही करती आ रही हूं ।” 

“क्या कुछ मुहिकल काम हूँ ?” 

“हा, छाती दुखती और दम घूटने छगता है। ” 

सच पूछिए तो उसे यह कहने की आवश्यकता ही नहीं थी। यह 
तो उसपर और उस छोटी लडकी पर दृष्टि डालते ही पता चल जाता 
था। लडकी दो वर्ष से यह काम कर रही थी और उसको काम करते 
देखकर कोई भी कह सकता था कि हृष्टपुष्ट होते हुए भी उसका 
स्वास्थ्य अब गिरने रूगा है। मेरा मित्र एक दयारू और उदार-हृदय 
पुरुष था। उसने उन्हें सिगरेट बनाने के छिए नौकर रख छोडा था 
और एक हजार सिगरेट बनाने के लिए २ रूबल ५० कोपेक दिया करता 
था। उसके पास रुपया हैँ, जो वह उन्हे काम कराकर देता है। इसमें 
क्या बुराई है ? वह लगभग १२ बजे सोकर उठता है, शाम के छ बजे 
से रात के २ बजे तक ताश खेलता या पियानो बजाता है, स्वादिष्ट 
भोजन और मिठाइया उडाता है और दूसरे छोग उसके लिए सब काम 
करते है । उसने अब एक नया श्लौक पैदा कर लिया हँ--सिगरेट पीना । 
मुझे याद हैँ कि उसे यह छत कब पडी थी । 

हम अपने सामने एक स्त्री और एक छडकी का उदाहरण देखते हूँ, 
जो अपने को मशीन बनाकर भी कठिनाई से गुजारा भर कर पाती हैं 
जो अपना सारा जीवन तमाखू की ही सास लेने में बिता देती है और 
इस प्रकार अपने स्वास्थ्य का सत्यानाश कर छेती है। दूसरी ओर 
हमारे मित्र का उदाहरण है । उसके पास घन हैं, जो उसने स्वय नहीं 
कमाया है और वह अपने हाथो सिगरेट बनाने की अपेक्षा ताश खेलना 
अधिक पसंद करता है । वह इन स्त्रियों को इसी शर्ते पर रुपया देता 
है कि वे उसके लिए सिगरेठें बनाती रहे और इसी प्रकार सदा दयनीय 
जीवन बिताती रहें। 

मैं सफाई-पसद हूं और अपना रुपया एक धोविन को केवल इस झार्ते 
पर देता हु कि वह मेरे उन कपड़ो को घोया करे जिन्हे मैं दिन में दो 
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प्रार बदलता हू । इसो काम में उस बेचारी की सारी शक्ति खप गई 
झौर वह मर गई । 

“इसमें बुराई क्या है ? लोग तो खरीदारी और दूसरो को नौकर 
रखने का काम करते ही रहेगे; में चाहे करू या न करू । लोग तो 
दूसरो से मखमल॑ और मिठाइया बनवाते और खरीदते ही रहेंगे, मे 
चाहे ऐसा न॑ भी करूं। तो फिर जब ऐसी ही व्यवस्था है तो में ही 
क्यो अपने को सलमल, सिठाई, ध्षिगरेट और सफेद कपडो से वचित 
रंखू ?”-.प्राय , या यो कहिए कि करीब-करीब हमेंशा, में यही तक सुना 
'करता हू। यह वैसा ही तक है जैसा विनाश करने पर तुली हुई कोई उन्मत्त 
भीड़ किया करती है। ऐसे हो तर्क से प्रेरित होकर एक कुत्ता दूसरे कुत्ते 
'पर आक्रमण करता है और उसे मार गिराता हैं और उसके झुड के दूसरे 
'कुत्ते उसपर झपटकर उसके टुकडे-टुकडे कर डालते है। “जब एक वार ऐसी 
व्यवस्था आरम्भ हो गई है और उसके फलस्वरूप दूसरों को कुछ क्षति 
भी हो चुकी है तो में भी उसमे हिस्सा क्यों नछू ? इससे क्‍या छाभ 
कि में गदी कमीज पहनू और अपने लिए स्वय सिगरेटे बनाऊ ? क्‍या 
इससे किसीकों कुछ छाभ होगा ?” ऐसे प्रश्न छोग अपनी सफाई देते 
हुए करते हे | यदि हम सत्य से इतनी दूर न जा पडे होते तो ऐसे प्रइन 
का उत्तर देते हुए भी हमे लज्जा आती, कितु हम इतने चकक्‍करो में फसे 
हुए है कि यह प्रइतत हमको स्वाम्ाविक जान पडता है और यद्यपि इसका 
उत्तर देने में लज्जा आती है तथापि उत्तर देना अनिवायं है । 

यदि में अपने कपडे प्रतिदित न बदझकर हफ्ते भर बाद बदल 
और अपनी पिगरेटे अपने आप बनाल्‍ू या सिगरेट पीना भी छोड दू तो 
क्या अतर पडेगा ? 

अतर यह पडेगा कि कुछ घोविनों और कुछ सिगरेट बनानेवालो 
को अपनी शक्ति का क्षय कम करना पडेंगा और जो रुपया में पहले 
घुलाई या सिगरेट बनाई के रूप में देता वही रुपया अब में उस घोविन 
या किसी दूसरी धोविन को और उन मजदूरों को दे सकता हू जो काम 
करते-करते थक गए हे और जो अब अपनी सामर्थ्य से अधिक काम 
करने की बजाय आराम कर सकते हे और चाय पी सकते हे । किंतु 
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अमीर और आदामनलठव छोग अपनी स्थिति को समझने के किए इतने 
कम इच्छुक हैं कि वे इसका भी उत्तर देते हैं । वे कहते हे---बदि में 
कपड़े पहन, सिगरेट पीना बन्द कर दूं और इनपर खर्च होनेवाला 
स्पया गरीबों को दे दू तो भी वह रुपया उनके पास रहेगा नहीं, सब 
दुछ उनसे छीन लिया जायगा कौर सागर में एक बूंद के समान मेरे 
स्पए से होगा भी क्‍या ?” 
इस उत्तर का प्रद्यत्तर देते हुए और भी छज्जा आती है, कितु 
प्रत्यतर तो देना ही होगा । यह तक एक वहत ही प्रचलित तके हूँ बौर 
इसका उत्तर भी बहुत सीधा है। 
यदि में जगलियों के यहां जाऊं और वें लोग मुझे स्वादिप्ट मांस 
ने को दे और दूसरे दिन मुझे मालम हो जाय या कदाचित में स्वर 
देख लू कि वह स्वादिष्ट मांस एक कैदी को मारकर तैयार किया गया 
था तो--यदि में मनृप्य का मांस च्ाना पसंद नहीं करता--में उसे फिर 
पे क्‍्दापि नहीं खाऊंगा, चाहे वह कितना ही स्वादिप्ट क्यो न हो, चाहे 
उन छोजनों में, जिनके साथ में ठहरा हुआ हूं, मनृप्य का मांस खाने की 
ह्तिनी ही अविक प्रया क्‍यों न हो जौर चाहे मेरे अस्वीकार करने से 
खाने के काम में छाए जानेंवाले कंदियों को कितना ही कम लाभ क्यों 
पहुंचे। सम्भव हैं कि भूल से छाचार होकर में कदाचित मनुष्य का 
माँस भी खाल, कितु मनृप्य के मांस की दावत मुझें किसी और को नहीं 
देनी चाहिए, न ऐसी दावतों में हित्ता लेना चाहिए, न उनके लिए कार 
ट्पकानी चाहिए और न उनमें हिस्सा लेने पर गर्व ही प्रकट करना चाहिए। 


$ रए ४ 
हम देखते ओर देखकर समझते क्‍यों नहीं ? 
“तो फिर हम क्या करें ? यह सव हमने तो किया नहीं है।” ---लेकिन 
नहीं तों फिर किसने किया है ? हम कहते हद कि हमने एंसा नहीं 


क्या; यह तो अपने-आप हों गया। यह वात तो ऐसी ही है. जैसे कोई 
बच्चा किसी चीज को तोड़कर कहें कि वह तो आपन-से-आप टूट गई। 
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हम कहते हें कि अब जब कि शहरो का निर्माण हो चुका हैं हम लोग, 
जो उनमें रहते हे, मजदूरों के श्रम को खरीदकर उनका पालन-पोषण 
करते है । ' 

कितु यह वात सच नही है। समझने के लिए हमे केवल यह सोचने 
भर की आवश्यकता है कि हम देहात मे किस तरह से रहते हे और 
वहा लोगो का भरण-पोषण कैसे होता हैं ? 

सर्दी समाप्त होती है और ईस्टर आता हैँ। शहरो में अमीरो के 
वे ही राग-रग जारी है । घाटो पर, नदियों पर, उपवनो में, पार्को में, 
जहा देखो वही ग्राना-बजाना, थियेटर-तमाशा, घुडदौड, आतिशवाजी 
और रोशनी का दौरदौरा है। कितु देहातो मे इससे भी अच्छा है । 
वहाकी वायु अधिक शुद्ध और वहांके वृक्ष, मैदान और फूल ज्यादा 
ताजे हैं । जहा कलिया खिल रही है और जहा फूल लहलहा रहे है वहा 
अवश्य चलना चाहिए; यह सोचकर बहुत-से धनी-मानी दूसरो के 
श्रम का उपभोग कर शुद्ध वायु का सेवन करने और हरे-भरे मैदानों 
तथा जगलछो का मजा लूटने देहात आते हे। वहा वे उन गंवार किसानो के 
बीच जा बसते है जी वाजरे की रोटी और प्याज के टुकडे खाकर जीवन 
बिताते है, जो दिन मे अट्ठारह-अट्ठारह घटे काम करते हूँ, जो रात को 
पुरी नीद नही सो पाते और फटे-चीथड़े लपेटे रहते हे । कम-से-कम यहा 
उनके लिए प्रलोभन की कोई वस्तु नही है; न कलरू-कारखाने हैं और न 
बेकार लोग, जिनकी शहरो में बहुलता होती है और जिनके विषय में कहा 
जाता है कि काम देकर हम उनका भरण-पोषण करते हे। यहां तो सारी 
गरमियो छोगो को इतना काम रहता है कि वे उससे पार नही पाते । 
वेकार रहना तो दूर, यहा तो श्रमिको के अभाव के कारण बहुत-सा 
माल नष्ट हो जाता है और बहुत-से स्त्री-पुरुष, बहुत-से वच्चे-वृढे, बहुत- 
सी बच्चोवाली स्त्रिया शक्ति से अधिक काम करने के कारण इस 
दुनिया से चल बसती हैं । 

यहा आकर घनी लोग अपने जीवन की कंसी व्यवस्था करते हें ? 
क्यों इसमें पूछने की क्या वात हैं ? सुनिए, वे अपनी व्यवस्था इस प्रकार 
करते हे---वहा यदि दास-प्रथा के दिनो का बना हुआ कोई पुराना 
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मकान हुआ तो उसे नया रूप-रंग प्रदान किया जाता है और सजाया 
जाता है और यदि कोई पुराना मकान न हुआ तो दो या तीन मजिलो 
का एक नया सकान वनवाया जाता है जिसमे लगभग १४ फट ऊचे 
१२ से लेकर २० तक या और भी अधिक कमरे होते हें। अच्छे चिकते 
फर्श बनवाए जाते है, खिड़कियो में बढे-बडे शीशे रूगवाए जाते है, 
बहुमूल्य गछीचे बिछवाए जाते हैँ, बढिया फर्नीचर छगवाया जाता है 
और २०० से लेकर ६०० झरूबल तक की आहछमारी लाई जाती है। 
मकान के पास सडक पर ककड पिटवाई जाती है, जमीन वराबर 
करवाई जाती है, फुलवारिया छगवाई जाती है, कूद-फाद के यत्र खडे 
किए जाते है, चमकदार लट्टू लटकवाए जाते है और प्राय कोमल 
बनस्पतियो के रक्षा-गृह, ग्रीष्म भवन और ऊचे-ऊचे अस्तवरू बनवाए 
जाते हैं और वे खूब अच्छी तरह सजवाए जाते हे। मकान में चारो 
ओर तैलरगो के चित्र बनवाए जाते है और इन रगो मे वह तेल खर्च 
किया जाता है जो बूढे किसानो और बच्चो को खाने के साथ मयस्सर 
नही होता। यदि किसीके पास इतना धन होता है तो वह इस प्रकार 
का मकान बनवाकर उसमें जा बसता है, कितु यदि उसको थैली इतनी 
भारी नही होती तो वह मकान किराए पर ले लेता है । सक्षेप यह कि 
हमारे वर्ग का आदमी चाहे कितना ही निर्धेन और उदार क्यो न हो, 
वह जब देहात में जाकर रहता है तो ऐसे मकान में रहता है जिसको 
बनाने और साफ रखने के लिए दर्जनों मजदूर गाव से लेने पडते हे--- 
उस गाव से, जहा उन्हे अपनी रोजी के लिए अनाज पैदा करने का ही 
काम इतना रहता है कि वे उसे पूरा नही कर पाते । 

कम-से-कम देहात में कोई यह नहीं कह सकता कि यहा तो कल- 
कारखाने पहले से ही है, में उनका उपयोग करू या न करू इससे कोई 
अतर-नही पडेगा । “यहा कोई यह भी नहीं कह सकता कि में वेकारो 
का भरण-पोषण करता हू। यहा तो हमें जिस पदार्थ की आवश्यकता 
होती है उसके उत्पादन की व्यवस्था हम बिना किसी रोकटोक के कर 
छेते है और अपने आसपास रहनेवालो की आवश्यकताओं से छामर 
उठाकर उन्हे उन कामो से अछुग कर देते हे जो उनके, हमारे और सबके 
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लिए आवश्यक है । इस तरह कुछ मजदूरों का तो हम मस्तिष्क विकृृत 
कर देते हे और शेष का जीवन और स्वास्थ्य नष्ट कर डालते हे) 

मान लीजिए कि किसी उच्च वर्ग या सरकारी कर्मचारियों का 
एक शिक्षित और प्रतिष्ठित परिवार गाव में रहता है। जून के मध्य 
में पढाई और परीक्षाएं समाप्त करने के बाद परिवार के सब लोग और 
उनके मेहमान भी आकर इकट्ठे होते हे और वहा सितम्बर मास तक 
रहते है। दूसरे शब्दो मे यो कहिए कि वे वहा फसल की नराई आरम्भ 
होने पर आते हे और उस फसल के समाप्त होने तथा सर्दियों की फसल 
वोए जाने के समय तक रहते है। ये सव वहा साल के आवश्यक कार्य 
के मौसम के आरम्भ होने के समय से लेकर उसका अत होने तक तो 
नही--क्योकि सितम्बर में सदियो की फसल की बुवाई और आलू की खुदाई 
जारी रहती हँ--लेकिन हा, काम के हलका पडने तक गाव में रहते हूँ । 

थे लोग जबतक गाव में रहते हे तवतक उनके चारो तरफ किसानों 
का गरम मौसम' का काम चलता रहता है। इस काम मे जो परिश्रम 
करना पड़ता है उसके बारे में हमने चाहे कितना ही सुन और पढ क्यो 
न रखा हो और चाहे कितना ही देख भी क्यो न रखा हो, उसका 
वास्तविक अनूमान हम उस समय तक नही रहूगा सकते जबतक कि हम 
उसे स्वयं अपने हाथो से न करे। 

धनाढ्य परिवार के ये लोग, जिनकी सख्या मान लीजिए दस या 
बारह होती है, यहा शहरो की ही भाति या यदि सम्भव हुआ तो उससे 
भी बुरे ढग से जीवन बिताते हे, क्योकि कहा जाता है कि देहात में तो 
लोग आराम करने आते है । इसीलिए यहा उनके लिए कोई काम-धाम 
नहीं होता और न काहिली को छिपाने के लिए किसी वहाने की 
आवश्यकता होती हैं । 

पित्रोफ़-उपवास? के दिनो में जबकि किसान छोग केवल क्वास*, 


१ यह उपवास ईस्टर के वाद नवे सप्ताह से आरम्भ होकर २९ 
जून तक चलता हैं । 
२ एक प्रकार का रूसी पेय । 


हम देखते और देखकर समझते बयों नहीं ? २०३ 


राई की रोदी और प्याज लेते है, नराने का काम आरम्म होता है । गाव 
में रहनेवाले भद्र नागरिक इस काम को देखते हें। कुछ सीमा तक वे 

उसके लिए आदेश देते हे, कुछ सीमा तक वे उसे पसन्द करते हे जौर 
मुरक्गई हुई सूखी घास की सुगंव, स्त्रियों के गीतों, हसियों के चलने 
क्ाटनेवालों की कतार कौर स्त्रियों के घास वरावर करने 


| %॥॥ 


ही मिल जाता हैँ मौर फिर बाद में दिन भर बेकार पड़े रहने के 
नवयुवक और बालक स्नान के लिए सौ-दो सौ गज की दूरी भी 
गाड़ी में सवार होकर पार करते है । 
घास सुखाने का काम दुनिया के सबसे अधिक महत्वपूर्ण कामों में 
ने हैं। प्रायः प्रति वर्ष मजदूरों और समय की कमी के कारण कटाई पूरी 
होने से पहले ही वर्या दे मैदानों के भीग जाने का भय रहता है। शेप 
बची हुई २० प्रतिशत या इससे भी अधिक घास राष्ट्रीय सम्पत्ति का 
रूप महण करे या योंही खडी-खडी सड़कर नप्द हो जाय, यह बात काम 
के अधिक या कम होने पर निर्भर करती है । यदि अधिक घास कादी 
जा सके तो बृढ़ों को अधिक मास और वच्चों को अधिक दूब मिल सकता 
है। सावारणतः यह बात समीके लिए होती हैं। कितु विशेष रूप से 
क्सानों के लिए तो उन्हीं दिनो इस प्रश्न का निर्णय हो जाता है कि 
उन्हें तया उनके बच्चो को रोठी या दूबव उपलब्ध होगा या नहीं। इस 
को प्रत्येक व्यक्ति जानता है; यहां तक कि बच्चो को भी यह 
कि यह जाम बड़ा महत्त्वपूर्ण हे और हर आदमी को अपनी पूर्ण 
सामथ्यें के साय काम करना चाहिए । इसी उद्देग्य को दृष्टि में रखकर 
वच्चे-क्वास का बवर्तेन खेत में पिता के पास ले जाते है । उस भारी 
कभी दूसरे हाय में लिये हुए बच्चे गाव से 


5 


तेज-से-तेज भागे चले जाते हे, ताकि खाने में देर 
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सिलसिला दूट नहीं सकता और एक मिनट का भी आराम 
केवल कटाई का ही नही होता प्रत्येक व्यक्ति को 
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श्०४ं / हम करें क्या ? 


इसके अलावा दूसरे काम भी करने पडते है। खेत को जोतने और वरावर 
करने की आवश्यकता होती है। स्त्रियो को कपडे धोने, रोटी वनानें और 
बर्तन माँजने का काम करना पड़ता है । पुरुषों को भाग-भागकर कारखाने 
और नगर में जाना पडता है, ग्राम के साम्प्रदायिक मामलो की देखभाल 
करनी पडती है, अदालतों में जाना, गाव के पुलिस अफसर से मिलना, 
गाड़ी चछाना और रात को घोडो को खिलाना पडता हैँ । वूढे, जवान, 
वीमार---सभी शक्ति भर काम करते है। किसान लोग इतनी मेहनत 
करते है कि दिन का काम समाप्त होते-होते दुर्घल, बच्चे, बूढे और 
जीण॑-शीर्ण छोग वडी कठिनाई से अन्तिम कतार काट पाते हे और 
इतने थक जाते है कि सुस्ताने के बाद फिर उनका उठना दूभर हो 
जाता है। इसी प्रकार स्त्रियां भी काम करती है, यद्यपि वे अक्सर 
गर्भवती और वच्चेवाली होती है । 

काम वडा कठोर होता हैं और लगातार होता रहता है। सब लोग 
पूरी सामर्थ्य लगाकर काम करते है और इस बीच उन्हें जो थोडा-बहुतत 
अन्न मिलता है उसे ही नहीं वल्कि पहले का बचा हुआ अन्न भी खानी 
डालते है । मोटे और तगडे तो वे वैसे भी कभी नहीं होते; इधर 
फसल का कार्य समाप्त करते-करते वे और भी दुर्व हो जाते हैँ ॥ 

देखिए, एक छोटी-सी टोली कटाई का काम कर रहो है । तीन 
किसान हँे--एक बूढा हैं, दूसरा उसका नवयुवक विवाहित भतीजा 
और तीसरा एक मोची, जिसका हृष्टपुष्ट पुटठेदार गरीर है और जो 
किसीके घर नौकर रह चुका है। चूखी घास की यह कटाई आगामी 
जाडो के लिए उनके भाग्य का निर्णय करेगी और यह वतायगी कि वे 
गाय रख सकेंगे या नहीं और कर चुका सकेंगे या नहीं । निरतर कार्य 
करते हुए उन्हे दो सप्ताह हो चुके हैं। वीच में वर्षा के कारण उनके 
काम में कुछ बाघा पड गई है। वर्षा वंद होने और हवा से घास के 
सूख जाने पर वे काम को शीघ्र-से-शीक्न समाप्त करने का निर्णय करते 
है और उनमें से प्रत्येक व्यक्ति अपने साथ दो स्त्रियों को भी काम पर 
लगाने का निः्चय करता है। बूढ़े के साथ उसकी स्त्री आती हैं जिसकी 
उम्र पचास वर्ष की हँ और जो बहुत काम करने और ११ बच्चों को 


हम देखते भौर देखकर समझते क्यो नहीं ? २०५ 


जन्म देने के कारण झिथिल पड़ गई है। वह वहरी भी है, कितु अभी 
काम अच्छा-खासा कर छेती हैं। उसके साथ उसकी १३ वर्ष की लडकी 
भी आती है, जो छोटी छेकिन तेज और मजवूत है। भतीजे के साथ 
उसकी स्त्री आती है, जो किसी भी पुरुष के समान मजबूत और लम्बी 
है। उसके साथ उसकी साली भी जाती है, जो एक सिपाही की स्त्री है 
और गर्भवती हैं । मोची के साथ उसकी स्त्री और सास आती है। 
उसकी स्त्री बहुत अच्छा काम करती है और उसकी सास ८० वर्ष की 
एक बुढिया है, जो अवसर भीख भागा करती हैँ। कमर कसकर वे एक 
साथ काम पर जुट जाते है और जून की जरूती हुई धूप मे सवेरे से 
जाम तक काम करते है । कभी-कभी वादल आते है और वर्षा का भय 
होने लगता है । काम का हर घटा कीमती है। पानी या ववास लाने 
में जो समय लगता है वह तक उन्हे अखरता हैँ । 

एक छोटा लछडका, जो बुढिया का पोता है, सवके पीने के लिए 
पानी छाता है । स्पष्टत बुढिया को इस वात की वडी चिता है कि 
काम रुकने न पाएं, इसीलिए वह हेंगी को हाथ से नहीं छोडती, यद्यपि 
उसका अरीर इतना थक चुका है कि चेप्टा करने पर भी वह कठिनाई 
से चलरू-फिर पाती है । कमर तक झुका हुआ वह छोटा छड़का नगे पैरो 
छोटे-छोटे कदम रखता अपने से भी भारी पानी का वर्तत कभी एक हाथ 
से और कभी दूसरे हाथ से सम्हालता हुआ लाता है। छूडकी भी अपने 
से भारी घास का गटठर सिर पर रखकर छे जाती है। वह दो-चार 
कदम चलती है, रुक जाती है और वोझ आगे न के चल सकने के कारण 
गदठर उठाकर फेंक देती है। ८० साल की वह वुढिया लगातार 
हेगी से घास इकट्ठा कर रही है, उसके सिर का रूमाल खिसककर 
एक ओर हो गया है और वह हाफती-छडखडाती हुईं घास का गदूठर 
खीचकर छे जाती है। ८० वर्ष की वृढिया हेगी से पास इकट्ठा 
करने के सिवा और कुछ नही करती, लेकिन यह भी उसकी सामथ्ये 
से बाहर है। चटाई के जूते पहने वह धीरे-धीरे पैर को घसीटती चलती 
है और सिकुडी हुई भौहो से अपने सामने इतनी मलिनता के साथ 
देखती है मानो किसी भयंकर रोग से पीडित या मरनेवाली है। बूढ़ा 


२०६ हम कर कया ? 


उसे जानबूझकर दूसरो से दूर घास के ढेर के पास काम करने के लिए 
भेजता है, ताकि उसको उनके बराबर काम न करना पडे। कितु वह 
रुकती नहीं और वही काछ-जैसी मलिन मुद्रा बनाए दूसरो के बरावर ही 
काम करती रहती हैं। 

सूरज वृक्षों के पीछे डूबने लगा है, कितु अभीतक घास के सारे 
गट्‌ठर नही हटाए जा सके है और अभी बहुत काम शेष हैं। अनुभव 
तो सब लोग करते हे कि काम बद करने का समर्य हो गया, कितु 
बोलता कोई नही; सब एक-दूसरे के काम बंद करने की प्रतीक्षा में 
हैं। अतत' मोची, यह देखकर कि अब उसमें काम करने की शक्ति 
नही रह गई, वूढे से प्रस्ताव करता है कि बाकी काम कल के लिए 
छोड़ दिया जाय । बूढा इससे सहमत हो जाता हैँ और स्त्रिया तत्काल 
कपडे, पानी के वर्तन, काटे आदि उठाने दौडती है और बृडिया जहा 
खड़ी थी वही धम से बेठ जाती है और फिर उसी मृत्यु-जेसे मलिन 
चेहरे से ठीक सामने देखती हुई लेट जाती हैं । कितु अन्य स्त्रिया जाने 
लगती हे, इसीलिए वह भी कराहती हुई उठती हैँ और उनके पीछे- 
पीछे घिसटती हुई चलने लगती है । 

अब जरा जमीदर के मकान पर दृष्टि दौडाइए। उसी सन्ध्या को 
जब गाव की ओर से खेतो से छोटते हुए थके-मादे घसियारो के कन्धों 
पर लटकती हुई सिल्लियो की ठनठनाहट, हसियो के फलको में पडे हुए 
गड़्डो को सीधा करते हुए हथौडो की चोट और उन स्त्रियों तथा लडकियो 
के शोर की ध्वनि सुनाई देती है जो अभी-अभी हसिए को पटककर 
चौपायो को लेने के लिए दौडी जा रही है, ठीक उसी समय जमीदार 
के मकान से दूसरे प्रकार की आवाजें भा रही हे-- द्विन-द्विन-द्विना 
पियानों बज रहा है; किसी हंगेरियन गाने की तान गूज रही है औौर 
बीच-बीच में रकडी की गेद को छकडी के बल्ले से मारने की आवाज 
आ रही है। अस्तबल के पास चार हृप्टपुष्ट घोडो की किराए की एक 
सुन्दर गाडी खडी हैं। * 

इस गाडी में कुछ मेहमान दस रूवछ किराया देकर दस मील से 
आए है। बम में जुते हुए घोड़े ग्दंन हिलाहिलाकर अपनी घटिया बजा 


हम देखते ओर देखकर समझते क्यों नहीं ? र्०्७ 


रहे हे। उनके सामने सूखी घास पडी हुई है, जिसे वे खुरो से रौद- 
रौंदकर इधर-उधर फैला रहे हे--पह वही घास है जो खेतो में इतने 
परिश्रम से इकटूठी की जाती है। जमीदार के मकान मे चहलरू-पहल 
'हो रही है--एक स्वस्थ, हृष्टपुष्ट युवक--जो दरवानी के पुरस्कार में 
मिली हुई छाछ कमीज पहने हुए है--कोचवानो को पुकारकर घोडो 
पर जीन कसने के लिए कह रहा है। दो किसान, जो वहा कोचवानी 
का काम करते हे, अपने कमरे से बाहर आते हें और साहवलोगो के 
लिए भजे-मजे घोडे कसने जाते हें। 

मकान के और पास जाने पर एक दूसरे पियानो की आवाज सुनाई 
देती है। सगीतालय की एक नवयुवती विद्याथिनी, जो छडको को 
संगीत सिखाने के लिए वही रहती है, एक प्रसिद्ध राग का अभ्यास कर 
रही है। दोनो पियानो की स्वर-लहरिया एक दूसरे से टकरा रही है। 
मकान के पास ही दो नर्से जा रही हे--उनमे से एक युवती है और 
दूसरी वृद्धा। वे बच्चो को सुढाने ले जा रही हे--ये बच्चे उतने ही 
बडे हे जितने वे छोकरे जो पानी के बर्तन गाव से खेत दौडते हुए ले 
गए थे। एक नसें अग्रेज है और रूसी भाषा नहीं बोल सकती। वह 
इग्लेण्ड से बिशेष रूप से बुलाई गई है--इसलिए नही कि वह अपनी 
किसी योग्यता के लिए प्रसिद्ध है, वल्कि इसलिए कि वह रूसी भाषा नही 
जानती । इनसे थोडी दूर पर एक किसान दो औरतो के साथ मकान 
के पास की फुलवारी सीच रहा है । वही एक और आदमी कूअर साहब 
की बन्दूक साफ कर रहा है। 

और इधर देखिए, दो स्त्रिया घुछे हुए कपड़ो की एक टोकरी लिये 
जा रही है । इन्होने इन वबाबूसाहवों और उनके अग्रेज व फ्रासीसी 
अध्यापको के कपडे घोए है । दो स्त्रियो को चीनी के जूठे वर्तनो को 
माजने से ही फुर्सत नहीं मिल पा रही है। सफेद कोट पहने हुए दो 
किसान नीचे-ऊपर दौोड-दौडकर कॉफी, चाय, दराव तथा सेल्जर-पानी 


# जर्मनी: के सेल्जर नामक स्थान का पानी, जिसमे अनेक प्राकृतिक 
ओषधि-गुण होते हे.। 


२०८ हम करें क्‍या ? 


पिला रहे हे। मेज पर खाना रखा हुआ है । साहवलोग अभी-अभी 
खाना खाकर उठे है । अभी थोड़ी देर बाद वे फिर खाने बैठेंगे और 
आधीरात तक या रात के तीन बजे तक या, जैसा कि प्राय होता है, 
सवेरे तड़के तक खाते रहेंगे। * 
इनमें से कुछ लोग बैठे-बठे सिगरेट पी रहे हैं और ताश खेल रहे है । 
कुछ लोग सिगरेट का धुआ उडाते हुए उदारवाद (7/9७/४४॥) 
की चर्चा कर रहे है; दूसरे लोग घूम-फिर रहे हे, खा रहे है, सिगरेटे 
उडा रहे हे और जी न छगने पर घोडागाडी पर सवार हो टहलने जाने 
का निश्चय करते हे। इन भद्र स्त्री-पुरुपो की सख्या कुल मिलाकर 
पन्‍्द्रह के लगभग है| वे सभी स्वस्थ हे और उनकी सेवा में तीस हृष्ट- 
पुष्ठ स्त्री-पुरुष लगे हुए है । 
और यह सब उस देहात में हो रहा है, जहाका एक-एक क्षण और 
एक-एक व्यक्ति वहुमूल्य है। यही दशा जुलाई में भी रहेगी जबकि 
किसान लोग जौ को खराब न होने देने के लिए नीद हराम करके रात- 
रात भर कटाई करेंगे, जब स्त्रिया मुह-अधेरे ही उठकर गटठर वाधने 
के लिए पुआल कूटठेंगी, जब फसल के काम से विलकुल थककर वह 
वुढिया, वह बच्चो की मा और वे छोटे-छोटे लडके खूब कस-कसकर 
वूते से वाहर काम करेगे और अत्यधिक पानी पीने के कारण बीमार 
हो जायगे, जब नाज को गोदाम तक उठाकर छाने के लिए आदमियो, 
घोड़ो और गाडियो की कमी पड़ जायगी--उसी नाज को, जिससे सबका 
पेट भरता है और जिसकी लाखो मन के परिणाम में प्रतिदिन रूस में 
आवश्यकता होती है ताकि वहा के छोग भूखो न मरे । उस समय भी इन 
भद्र छोगो का वही ढर्रा रहेगा, थियेटर-तमाशे, सैर-शिकार, खाने-पीने, 
पियानों बजाने, नाचने-गाने आदि का वही अनत सिलसिला चलता रहेगा। 
यहा हम धनी छोग यह बहाना नही बना सकते कि ऐसा तो सदा 
ही होता है, किसी वात की पहले से तैयारी थोड़े ही की गई थी ? यहां 
अत्यधिक भार से झुके हुए किसानो से उनका अनाज और श्रम लेकर 
स्वय हमलोग वडी चतुराई से इस प्रकार की जीवन-पद्धति की व्यवस्था 
'करते है । हम इस प्रकार जीवनयापन करते है मानो उस मरती हुई 


हम देखते ओर देखकर समझते क्यों नहों? .. २०९ 


धोविन, उस पद्धह वर्षीया वेबया, उस सिगरेट बनाते-बनाते थकी हुई 
स्‍त्री और अपने आसपास की उन वृढियों और बच्चो से हमारा कोई 
सम्बन्ध नही, जो कठोर श्रम के कारण कलात हो गए है और जिन्हे भर 
पेट रोटी नही मिलती | हमलोग भोग-विलास में कुछ इस प्रकार लिप्त 
रहते है मानो ऐसी बातो का हमारे जीवन से कोई सम्बन्ध ही न हो। 
हम आखे खोलकर यह देखना नहीं चाहते कि यदि हमारा जीवन 
इतना आहल्स्यपूर्ण, विछासमय और पतित न होता तो मजदूरों और 
किसानो को इतना कडा परिश्रम न करता पड़ता । हम यह भी समझने 
की चेष्टा नही करते कि हम जैसा जीवन विताना चाहते हे वह निर्धघनों 
के कठोर श्रम के बिना असम्भव है। हम लोग सोचते हैँ कि उनकी 
यत्रणाएं हमारे जीवन से विलकुल भिन्न है औौर हमारा वत्तमान जीवन 
हस की तरह निर्मंछ और पवित्र है। 

हम रोमनो के जीवन-बृत्त पढते हे और उन निर्देय घनाढयों के 
अमानुषिक व्यवहार पर आश्चर्य प्रकट करते हूँ जो स्वयं तो बढिया- 
बढ़िया भोजन करते थे भौर कीमती-कीमती शरावे पीते थे, जबकि 
जन-साधारण भूख से तडप-तडप कर मरते थे । इसी तरह हम सिर 
हिलाकर अनेक दास-दासी रखनेवाले अपने उन पूर्वजों के जगलीपन पर 
विस्मय करते हे जो घरेलू सगीत और नाठक-मडलियों का सगठन 
किया करते थे और अपने उपचनो की देखभाल के लिए पूरे गांव के 
गाव लिख देते थे। हमछोग अपनी मानवता के उच्च शिखर पर बैठे 
हुए उनपर आइचय॑ प्रकट करते हे । 

इसैया के पाचवे प्रकरण मे हम निम्नलिखित वाक्य पढते है -- 

८---पघिक्‍कार है उन लोगो को जो इस भय से कि वे ससार के 
भध्य अकेले ही न रह जाय, मकान-से-मकान और खेत-से-खेत जोडते 
चुले जाते है और ऐसा उस समय तक करते रहते हे जवतक कि कही 
कोई खाली जगह ही नहीं रह जाती ।” 

११---/'घिक्‍कार है उन लोगो को जो तेज शराव पीने के लिए 
सवेरे ही उठ खडे होते हे और रात तक ऐसा ही करते रहते हे जबतक 
कि नशा उनके अंदर आग नहीं पैदा कर देता ।” 


२१० हम करें क्‍या ? 


, १२--आऔर उनके भोजो में वीन, सारगी, ढोलकी, बसी और 
शराब होते है, कितु वे न तो ईश्वर की सुष्टि को मानते है, न उसकी 
क्ृपाओ पर ध्यान देते हैं।” 

१८---घिक्‍्कार हैं उत लोगो को जो अहंकार और पाप की रस्सी 
से अन्याय की गाड़ी चला रहे है ।” 

२०--“धिक्‍्कार है उन छोगो को जो बुरे को अच्छा और अच्छे 
कोबुरा कहते है, जो प्रकाश को अंधकार और अघकार को प्रकाश 
समझते है और जो कड्‌ वे को मीठा और मीठे को कड़वा ठहराते है ।” 

२१--“धिक्कार है उन छोगो को जो अपने-आपको वृद्धिमान और 
ज्ञानी मानते हे।” 

२२--”धिक्कार है उन लछोगो को जो दाराव पीने मे वीर हे और 
जिनकी शक्ति तेज शराब के प्याले बनाने में खर्च होती है।” 

२३--“धिक्कार है उन छोगो को जो पुरस्कार के छोभ में दुष्टो 
का समर्थन करते हे ओर साधु पुरुषों को उनकी साधुता से वचित 
करते हे [! 

हम इन शब्दो को पढ़ते है और हमें ऐसा छगता है मानों इनका 
हमसे कोई सम्बन्ध नही । ह॒ 

बाइविल ( मैथ्यू प्रकरण ३ पद १०) में छिखा है -- 

“और अब भी वृक्षों की जड़ पर कुल्हाड़ी चलाई जाती है और 
अच्छा फल न देनेवाला प्रत्येक वृक्ष काटकर आग में झोक दिया 
जाता है ।” 

हम लोगो को पूरा विश्वास है कि हम तो फल देनेवाले अच्छे 
वृक्ष हे और ये शब्द हमारे लिए नही वल्कि दूसरो के लिए कहे गए हैं 
जोबुरेहव 

ईसैया के छठे पद में कहा गया है--- 

१०. “इन लोगो के मन को चर्वी से मोटा करदो, इनके कान 
बहरे करदो और इनकी आखें बंद करदो, जिससे वे अपनी आखो से 
देख न ले, कानो से सुन न ले और हृदय से समझ न लें और अपने 
जीवन में परिवर्तेत करके अच्छे न बन जाय ।” 


श्ेष्ठता का लिष्या भ्रहकार २११ 


११. “तब मेने पूछा--हे नाथ, कवत्तक? ओर उन्होने उत्तर 
दिया--जबतक शहर और मकान नष्ट-भ्रब्ट होकर जनशून्य न हों 
जाय॑ और सारी भूमि पूरी तरह उजाड न हो जाय [” 

हम लोग ये वाते पढते हे और यह सोचने के लिए विलकुल तैयार 
हो जाते हे कि यह अदभुत काम हमारे लिए नहीं वल्कि किस्ती और 
के लिए किया गया है। कितु हमारे यह सव न देख पाने का एक मात्र 
कारण यह है कि यह अद्भुत काम वस्तुत हमारे साथ बराबर किया 
जा रहा हैं । न तो हम सुनते है, न देखते हे और न सच्चे हृदय से 
किसी बात को समझते ही हे । इस सबका क्या कारण है ? 


+ २६ ; 
श्रेष्ठता का मिथ्या अहंकार 


एक आदमी जो अपने को ईसाई न सही, सभ्य और दयादु भी 
न सही, केवछ एक ऐसा मनुष्य मानता है जिसमें विवेक और मनुष्यता 
के थोडे-बहुत सकेत मिलते हे वह भछा कैसे इस प्रकार जीवन विताना 
पसन्द कर सकता है कि मानव-समाज के जीवन-संघर्पष में भाग लिये 
बिना ही वह संघर्ष मे भाग लछेनेवालो के श्रम को हडप्ता रहे और 
अपनी मागो सेन केवल संघर्ष करनेवालो के सिर का बोझ बढ़ाता 
रहे बल्कि साथ-ही-साथ सघपे करते-करते मर मिटनेवालो की सत्या 
में भी वृद्धि करता रहे ? फिर भी हमारा कथित ईसाई और सम्य 
समाज ऐसे लोगो से भरा पडा है। यही नही, हमारे ईसाई और सभ्य 
समाज का तो आदर ही यह है कि अधिक-से-अधिक सम्पत्ति-सप्रह 
की जाय, अर्थात्‌ इतना घन एकत्र किया जाय कि उससे सब तरह का 
आराम मिले और हाथ-पैर हिलाने की आवश्यकता न पडे । दूसरे जब्दो 
में यो कहिए कि हम स्वयं तो जीवन-सघपं से स्वतत्र होता चाहते है 
और उस संघर्ष में खप जानेवाले अपने भाइयो के श्रम का पूरा शोपण 
करने का अवसर प्राप्त करना चाहते है ! 


रश्२ हम करें क्‍या: ? 


: मनुष्य ऐसी आइचर्यजनक भूल कैसे कर बैठा ? उसकी यह दशा 
वीसे हुई कि जो बात इतनी स्पष्ट और असंदिग्ध है उसे वह न तो देख 
पाता, न सुन पाता, न हृदय से समझ हो पाता है ? 

इसके उर्त्तर में यदि हम केवल एक मिनिट के लिए गम्भीरतापूर्वक 
विचार करे तो हम यह देखकर स्तम्मित रह जायगे कि जो लोग अपने 
को ईसाई न सही, केवल दयालु और सभ्य कहते हे, उतके आचरण और 
विश्वास में आइचयेजनक अतर हैं। 

चाहे यह विधाता के अच्छे या बुरे विधान के कारण हो, चाहे 
प्रकति के उस नियम के कारण जिसके अनुसार समस्त ससार और 
मानव-समाज का सचालन होता है--सत्य यह हैं कि हमारी जानकारी 
के आरम्भ से ही ससार में मनुष्य की कुछ ऐसी स्थिति रही हैं और 
अब भी है कि उसे नगा रहना पडता है, जाड़े से बचने के लिए उसे ऊनी 
कपडा नही मिलता, शरण के लिए गडहे नही मिलते और खाने के लिए 
अन्न नही मिलता, यद्यपि वह इस अन्न को खेतो में उसी तरह पा सकता 
है जिस तरह राबिन्सन क्रतों ने अपने द्वीप में पा लिया था। भनुष्य 
की स्थिति कुछ ऐसी है कि सब लोगो को अपना तन ढकने, अपने लिए 
कपडे बनवाने, अपने चारो ओर चहारदीवारी खडी करने या ऊपर से 
बचाव के लिए छप्पर डालने और खाना पैदा करने के लिए प्रकृति से 
निरतर संघर्ष करना पडता है, ताकि वे दिन में दो-तीन वार अपनी 
और अपने असमर्थ बच्चो व वूडो की क्षुधा ज्ञात कर सके । 

भनुष्य-जीवन का हम चाहे किसी भी स्थान, काल या परिमाण में 
अध्ययन करें--चाहे यूरोप में, चाहे चीन, अमरीका या रूस में, चाहें 
सम्पूर्ण मानव-समाज का, चाहे उसके एक छोटे-से भाग का, चाहे प्राचीन 
काल के खानाबदोशो का, चाहे भाप के इजनो, सीने की मशीनों, विजलछी 
की रोशनियों और कृषि के नवीन साधनों के बीच रहनेवारे वर्तमान 
मानव-जीवन का--हमें एक ही वात दिखाई देगी, वह यह कि निरतर 
कठोर काम करने पर भी मनुष्य अपने और अपने वाल-बच्चों व बूढो 
के लिए पर्याप्त मात्रा में अन्न, वस्त्र और स्थान प्राप्त नहीं कर पाता 
और वहुत-से लोग जीवन सम्बन्धी आवश्यकताओं के अभाव के कारण 
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और उनकी प्राप्ति के लिए अतिदय परिश्रम करने के कारण काल- 
कवलित हो जाते है । 
हम चाहे कहो भी रहे, यदि हम अपने चारो ओर एक राख, एक 
हजार, दस था एक ही मील का वृत्त बनालें और उसके अदर के छोगो 
के जीवन' पर दृष्टिपात करे तो उसमें हमे क्षुधा-पीडित बच्चे, बूढ़े, 
बुढिए, गर्भिणी स्विया और बीमार व दुवंछ लोग दिखाई देंगे जिनकी 
पर्याप्त भोजन और आराम न मिलने के कारण अकाछ मृत्यु हो जाती 
है। इनके अलावा वहा ऐसे आदमी भी दिखाई देंगे जो विपदास्पद 
और हानिकारक काये करते रहने के कारण भरी जवानी मे ही चछ 
बसते है । 

हम देखते हे कि सृष्टि के प्रारम्भ से ही लोगो को अपनी साधारण 
बआवश्यकतानो के लिए सघर्ष करना पडा है और बढी-वडी चेष्टाओ, 
हानियो तथा यातनाओ के बाद भी वे उसपर विजय नही पा सके हे । 
हम यह भी जानते हे कि हम चाहे कही भी रहे और कंसे भी रहे 
हममें से प्रत्येक व्यक्ति प्रति दिन और प्रति घटे इच्छापूर्वेक या अनिच्छा 
से मानव-श्रम से उत्पन्न किए हुए पदार्थों का थोडा-बहुत उपभोग 
करता है। मनृष्य चाहे जहा और जिस तरह रहता हो, यह निश्चित है 
कि उसका मकान और उसके सिर पर की छत अपने-आप नही वनी। 
उसकी अग्रीठी में जो रकडी जरू रही है और उसपर जो पानी पक 
रहा है वे वहा स्वय नही चले आए। इसी तरह पकी-काई रोटी, 
भोजन, कपड़े और जूते आसमान से नही टपक पडे। ये सारे पदार्थ 
मनृष्य द्वारा बनाएं गए है। इन्हे केवल बीते युग के मनुप्यो ने नहीं 
बनाया था, जो अब मर-खप गए है, बल्कि सदा इन्हे मनृष्य ही वनाते 
आए है और आज भी इन्हें हमारे लिए मनुष्य ही वना रहे है । इनमें 
'से सैकडो और हजारो व्यक्ति अपने और अपनी सतान के लिए जीवन 
की अनिवायें आवश्यकताओ--भोजन, वस्त्र व स्थान--का प्रवन्ध करने 
और अपने को यत्रणा तथा अकाल मृत्यु से सपरिवार बचाने की 
निष्फल् चेष्टा करते हुए सुख-सुखकर मर जाते है । अभाव के साथ वे सद्- 
के-सब सघर्ष करते हे और इतना प्रवक्त सधष करते ह किप्रति क्षण 
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“उनके आसपास उनके भाई, बाप, मा और बच्चे कारू-कवलित होते 
रहते हे । 

इस संसार के निवासी तूफान में फसे हुए जहाज के उन यात्रियों 
के समान है जिनके पास भोजन-सामग्री बहुत कम रह गई है। ईश्वर 
या प्रकृति ने हमे ऐसी स्थिति में डारू दिया है कि आपदा से बचने के 
लिए कम-से-कम भोजन करना और निरतर उद्योग करते रहना हमारे 

लिए अनिवाय हो गया है। यदि हममें से कोई व्यवित ऐसा न करे और 
दूसरे के उस श्रम का उपभोग कर ले जो सामान्य हित के लिए 
आवश्यक नही है तो यह हमारे और हमारे सहकारियो दोनो के लिए 
नाशकारी है। 

क्या कारण हैं कि आजकल के अधिकाश शिक्षित व्यवित न केवल 

' स्वय परिश्रम न करके शान्तिपूवेक दूसरो के उस श्रम का उपभोग कर 
लेते है जो उनके जीवन के लिए आवश्यक है, वल्कि यह भी समझते 
है कि उनका ऐसा करना सववदा स्वाभाविक एवं उचित हैं ? 

.. अपने-आपको स्वाभाविक और उचित श्रम से मुक्त करके और श्रम 
का भार इूसरो के कन्धो पर लछाद करके भी यदि हम अपने को चोर और 
धोखेबाज नही समझते तो इस सम्बन्ध में केवछ दो ही घारणाए बनाई 
जा सकती हे--(१) हम छोग जो साधारण श्रम में भाग नही छेते, 
मजदूरों से भिन्‍न है और समाज में हमारा एक विशेष कार्य है, ठीक 
उसी तरह जैसे नर-मधुमक्खी या रानी मधुमक्खी का काम परिश्रमी 
भधुमव्खियों से भिन्न होता है। (२) जीवन-सघर्ष से मुक्त होकर 
हमलोग दूसरो के लिए जो काम कर रहे है वह इतना उपयोगी है कि 
उससे निएचय ही उस क्षति की पूर्ति हो जाती है जो हम उनपर 
ज्यादा बोझ लादकर उन्हे पहुचाते हे 

पुराने जमाने में जो छोग दूसरो के श्रम का ज्योषण करते थे वे 
दो बातें कहा करते थे--एक तो यह कि वे एक विशिप्ट कुछ के जीव 
है और दूसरे यह कि उन्हें ईश्वर ने दूसरों के कल्याण की व्यव था 
करने अर्थात दूसरों पर शासन करने 'और उन्हें शिक्षित बनाने के लिए 
विशेष रूप से यहा भेजा है । इसी धारणा से प्रेरित होकर वे इूसरो 
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को आदवासन देते थे और प्राय स्वयं भी विश्वास करते थे कि जो 
कुछ वे कर रहे है वह उस श्रम की अपेक्षा, जिसका वे उपभोग करते 
है, जनता के लिए अधिक आवश्यक और महत्त्वपूर्ण हैं। जवतक छोगो 
में यह विश्वास बना रहा कि मानव के विधान में ईह्वर का प्रत्यक्ष 
हाथ है और कुछ जातिया ऊची व कुछ नीची होती है, तबतक यही 
तर्क चलता रहा। किंतु ईसाई धम्म का प्रादुर्भाव होने पर और उसके 
फलस्वरूप समस्त मानव-समाज में समानता व एकता की भावना 
जागृत हो जाने पर यह तर्क इस रूप में नही चल सका। अब यह 
कहना सम्भव नहीं रह गया कि भनुष्यो के भिन्न-भिन्न कुल होते है, 
उनकी भिन्न-भिन्न विशेषताएं होती हे और उनके का भी भिन्न-भिन्न 
होते है। स्वभावत यह तक, जिसे कुछ लोग अब भी काम में छाते 
है, क्रश लुप्त होता गया और अब तो कदाचित्‌ ही कही घुनाई 
देता है । 

मनुष्य के विभिन्न कुलो के भेद की दलीलछू तो अब जाती रही; 
किंतु यह बात अभी ज्यो-की-त्यो बनी हुई है कि शक्तिशाली व्यक्ति 
अपने-आपको श्रम से मृकतत रखकर दूसरो के श्रम का उपभोग करते 
हैं। इस वर्तमान स्थिति को उचित ठहराने के लिए वरावर बहाने गढ़े 
जाते रहे हे, ताकि मानव की वद्च-विशेषता को स्वीकार किये बिना ही 
लोग अपने-आपको श्रम से वंचित रखना उचित समझ सके। इस 
प्रकार के अनेक तक गढे गए है । यह बात विचित्र तो मालूम होती 
है, कितु हे बिलकुल सत्य कि जो कुछ भी विज्ञान के नाम से पुकारा 
जाता हैं उसका मुख्य उद्देश्य, उसकी मुख्य प्रवृत्ति ही ऐसे तक गढने की 
रही है और अब भी है। धर्म-विज्ञान, न्‍्याय-विज्ञान और तथाकथित 
दर्शन-शास्त्र का भी यही उद्देश्य रहा है। इधर कुछ दिनो से वर्त्तमान 
भौतिक विज्ञान का भी यही उद्देश्य हो गया है, यद्यपि इस तर्क को प्रयोग 
में लानेवाले लोगो को यह वात आश्चयंजनक प्रतीत होती है। 

जिन घामिक बारीकियो द्वारा यह सिद्ध करने की चेष्टा की गई 
थी कि एक विशेष सम्प्रदाय ही ईसा मसीह का सच्चा अनुयायी है और 
इसलिए लोगो की आत्माओ तथा शरीर पर उसीका पूर्ण और असीमित 
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अधिकार है--उन धामिक बारीकियो का मुख्य उद्देश्य ऐसा करना ही 
था। न्याय-विज्ञान से सम्बन्ध रखनेवाले राजनीतिक, फौजदारी, दीवानी 
और अतर्राष्ट्रीय कानूनो का भी यही उद्देश्य है। इसी तरह अधिकाश 
दाशेनिक सिद्धान्त भी--विशेषतः हीगेल* का सिद्धान्त जिसकी वहुत 
दिनो तक मान्यता रही थी--यही बात सिद्ध करता चाहते थे! हीगेल 
का मत था कि वत्तैमान्न स्थिति उचित है और व्यक्तित्व के विकास के 
लिए राज्यतत्र आवश्यक है। 

एक बडी ही निम्न कोटि के अग्रेज लेखक ने, जिसकी दूसरी पुस्तको 
को छोग बिलकुल भूल गए हैँ और"तुच्छ-सेतुच्छ पुस्तको से भी तुच्छ 
समझते है, जन-सरुया पर एक पुस्तक लिखी। उसमें उसने इस कृत्रिम 
सिद्धांत का आविष्कार किया कि जन-सख्या की वृद्धि जीवनदायी साधनों 
की वृद्धि के अनुपात से नहीं होती। उसने अपने इस मिथ्या सिद्धान्त 
का वर्णन गणित के कुछ निर्मल सूत्रों के रूप मे किया और उसे संसार 
के सम्मुख छा उपस्थित किया। वह पुस्तक इतनी तुच्छ थी और उसमे 
योग्यता का इतना अधिक अभाव था कि उसे देखकर यही आशा की 
जा सकती थी कि उसकी ओर किसीका ध्यान आकर्षित नहीं होगा 
और वह पुस्तक लेखक की वाद की अन्य पुस्तकों के समान ही कूडे के 
ढेर में डाल दी जायगी। इसके सवंथा विपरीत, उस पुस्तक के लेखक 
की गणना तत्काल प्रामाणिक अर्थशास्त्रज्ञो में होने छयी और लगभग 
पचास वर्ष तक उसे वही सम्मान प्राप्त रहा। लेखक का नाम था 
माल्थस और उसका सिद्धान्त यह था कि जन-सख्या में तो गुणानुसार 
वृद्धि होती है, (जैसे २, ४, ८, १६ ) कितु जीवनोपयोगी साधन 
साधारण गणित की रीति के बढते है (जैसे १, २, ३, ४) । माल्थस 
नें जन-सख्या को रोकने की प्राकृतिक और मानुषी विधियों पर भी 
प्रकाश डाला और उसकी सब वाते एकदम वैज्ञानिक तथा असदिग्ध 


* जाजें विलहेलम फ्रंडरिक हीगेल (१७७०-१८३१) प्रसिद्ध जर्मन 
दाशनिक और प्रोफेसर, जिनका यह मत था कि जो “सत्य हैं वही तक- 
संगत है और जो तर्कंसगत हैँ वही सत्य है। 
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सत्य मानी जानें छगी। इन्हें प्रयोग की कसौटी पर कसा नहीं गया 
बल्कि सिद्धांत रूप में प्रतिपादित करके भावी निष्कर्पों का आधार मान 
लिया गया। पडित और शिक्षित छोगो ने इसी प्रकार काम किया 
और काहिल जनता में तो माल्यस द्वारा प्रतिपादित इस महान नियम के 
प्रति बड़ा श्रद्धापूर्ण विश्वास उत्पन्न हो गया । 

ऐसा क्यो हुआ ? ये वैज्ञानिक निप्कर्प तो ऐसे जान पडते है मानो 
उनका सावारण जनता की भावना से कोई सम्बन्ध ही न हो । 

कितु ऐसा उसी व्यक्ति को प्रतीत होता है जो समझता है कि 
अयंजास्त्र भी गिरजाघर के समान एक स्वय-सिद्ध सस्या है जिससे 
कभी कोई भूल हो ही नही सकती। उसकी सम्मति में अय॑ंशास्त्र उन 
दुर्वेछ और भूल कर सकनेवाले व्यक्तियो का विचारमात्र नही है, जो 
महानता का प्रदर्शन भर करने के लिए अपने विचारों और शब्दों को 
“विज्ञान! कहकर पुकारने रूगते हूं । 

यह जानने के लिए कि माल्यथस का सिद्धान्त एक मनुष्य-कृत 
सिद्धान्त है और उसके कुछ निश्चित ध्येय हे, केवल इस वात की आव- 
इ्यकता है कि हम उस सिद्धान्त से व्यावहारिक परिणाम निकालने की 
चेथ्टा करें । 

माल्थस के सिद्धान्त से जो - प्रत्यक्ष निष्कर्ष निकके वे इस प्रकार 
थे--अमजीवियो की दुर्देशा का कारण धनी और जक्तिशाली वर्ग का 
अहकार, निर्देयता और सहानुभूति का अभाव नही है, वल्कि एक ऐसा 
स्थायी नियम है जिसमें मनृष्य का कोई हाथ नहीं और जिसका दोप 
यदि किसी पर है तो स्वयं भूखे मजदूरों पर। जब वे जानते हे कि 
उनको खाने को कुछ नही सिलेगा तो वे जन्म लेने की मूर्खता ही क्यों 
करते है ? अत घनी और समर्थ छोगो का कोई दोप नही, वे पहले की 
ही तरह जातिपूर्वक जीवन विताते रह सकते हे । 

यह निष्कर्प आलसी वर्ग के लिए इतना बहुमूल्य था कि समस्त 
जिक्षित-समाज में उसकी प्रामाणिकता की रत्ती भर भी चिंता नहीं की 
गई और न उसकी अशुद्धता तथा पूर्णत. अवैध रूप पर भी ही ध्यान 
दिया गया । गिक्षितो--या यो कहिए कि काहिलो--को जेसे ही इस 
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“सिद्धान्त के भावी फल का पूर्वाभास मिला वैसे ही उन्होने उसकी बडे 
“उत्साह के साथ सराहना की, उसपर सत्य अर्थात्‌ अर्थशास्त्र की मोहर 
“लूगाई और पचास वर्ष तक उसका खूब ढोल पीटा । 

काम्टे! का साकारवाद (200४४ए7»7) और उससे निकला हुआ 
“यह सिद्धान्त कि समाज एक विराट शरीर के समान है; डाविन* का 
'जीवन-सघर्ष का सिद्धान्त, जिसके अनुसार मानता जाता है कि यह सघर्ष 
ही जीवन का सचालन करता है और मानव-समाज की वश-विभिन्नता 
का प्रतिपादन करता है; इसके अलावा मानस-शास्त्र, जीव-शास्त्र और 
आजकल के लोगो को बहुत पसन्द आनेवालछा समाज-शास्त्र--इन सबका 
"भी वही ध्येय है। इन सब श्ञास्त्रो के लोकप्रिय होने का कारण यही 
“है कि वे उस विधि को न्यायोचित घोषित करते है जिसके अनुसार छोग 
अपने को श्रम-विषयक मानवीय कर्तव्य से मुक्त कर छेते हे और दूसरे 
लोगो के श्रम के प्रतिफल का छक-छककर उपभोग करते है । 

जेसा कि सदा से होता आया है, इन सिद्धान्तों का निर्माण सर्वे 
प्रथम पुरोहितो की गृप्त गुफाओ में हुआ। उसके बाद ये अनिश्चित 
और अस्पष्ट रूप मे जन-साधारण में फैल गए और छोगो ने इन्हे इसी 
रूप में स्वीकार कर लिया। जिस प्रकार पुरातन काल में धर्म-पडितो 
और राज्य द्वारा की गई हिंसा का समर्थेत करनेवाली धामिक सूक्ष्मताओ 
का ज्ञान विश्येष रूप से केवल पुरोहितो को होता था और जन-साधारण 
में केवल यह गढा-गढाया सिद्धात प्रचलित था कि राजाओ, पुरोहितो 
और कुलीनो की सत्ता एक पवित्र सत्ता है और जनता ने इस सिद्धान्त 





१ आगस्ट काम्टे (१७९८-१८५७) प्रसिद्ध फ्रासीसी दार्शनिक 
और साकारवादी जीवन-सिद्धान्त का प्रवर्तत। काम्टे का मत था कि 
मनुष्य केवल गोचर पदार्थ का ज्ञान प्राप्त कर सकता है और वह ज्ञान 
सम्पूर्ण नही वल्कि अपेक्षाकृत होता है । 

२ चार्ल्स राब्टे डाविन ( १८०९-१८८२ ) जगत्मसिद्ध ब्रिटिश 
“विज्ञानवेत्ता, जिनका विकासवादी सिद्धान्त अभी कुछ समय पहले तक 


ञ 
। 


सान्य रहा है 
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को स्वीकार भी कर लिया था, उसी प्रकार बाद में तथाकथित भास्त 
की दाशेतिक और कानूनी वारीकियों का परिचय केवल शास्त्र-पारगत 
पुरीहितों को रहा और जन-साधारण में केवल यह सिद्धान्त प्रचलित 
रहा कि समाज का संगठन वैसा ही होना चाहिए जैसा हैं और वह 
इसके विपरीत हो ही नही सकता । जनता ने इस सिद्धान्त को श्रद्धापूवक 
स्वीकार कर लिया था। 

यही दक्षा आज भी है। मानव-जीवन और शारीरिक विकास के 
नियमों का विदेषण आजकल केवल वैज्ञानिक पुरोहितो की गृफाओ 
में किया जाता हैं। जहा तक जनता का प्रदन है, वह तो विश्वासपूर्वक 
यह निष्कर्ष स्त्रीकर कर लेती है कि श्रम-विभाजन का नियम 
अर्थशास्त्र द्वारा प्रमाणित नियम है, इसलिए व्यवस्था उसीके अनुसार 
होनी चाहिए, अर्थात कुछ लोग तो काम करते-करते और भूखो तडफ- 
तडफ कर मर जाय और कुछ छोग सदा आनन्द उडाय। इस प्रकार 
कुछ लोगो का चक्की में पिसते रहना और कुछ लोगो का मौज उडाना 
ही मानव-जीवन का असंदिग्ध नियम है जिसे हम सबको स्वीकार 
कर लेना चाहिए । 

विक्षित कहे जानेवाले सब लोगो में--रेलवे-करंचारियों से लेकर 
लेखको और कछाकारो तक में--इस काहिली की अब जो सफाई दी 
जाती हैँ वह इस प्रकार है--- 

हम लोग, जिन्होने अपने-आपको जीवन-सघर्ष के सामान्य मानवीय 
कत्तेंव्य से मुक्त कर लिया है, ससार की उन्नति करने में लगे हुए हैं; 
इसलिए हम समस्त भानव-समाज की ऐसी सेवा कर रहे हे जिससे उन 
समस्त क्षतियों की पूर्ति हो जाती हैं जो हम दूसरो को उनके श्रम का 
शोषण करके पहुचाते हें । 

हमारे यग के लोगो को यह तक॑ उस तक से भिन्न प्रतीत होता है जिसके 
बल पर पुरातन काल के अकर्मण्य व्यक्ति अपनी अकर्मण्यता का औचित्य 
सिद्ध किया करते थे। हम लोगो को यह तक वेसा ही लगता हूँ जेसा 
रोमन सम्राटो और नागरिको को अपना यह तकोें कि उनके बिना समस्त 
सभ्य ससार का विनाश हो जायगा मित्धतियो तथा ईरानियो के तक से 
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सर्वथा भिन्‍त जान पडता था, या जैसा कि इसी प्रकार का तके मध्य- 
कालीन सामतो और पुरोहितो को रोमनो के तर्क से अन्य मालूम देता था। 

कितु यह भेद केवऊ ऊपरी है। यदि हम अपने वत्तेमान तक के 
सार की परीक्षा करे तो हमें यह तत्काल विश्वास हो जायगा कि इस 
तक॑ मे कोई नई बात नही है; इसपर थोड़ा-सा रग चढा हुआ हैं, कितु 
है यह वही वस्तु क्योकि दोनो का आधार एक ही है। अपने-आप काम 
न कर दूसरों के श्रम के उपभोग को उचित ठहराने का प्रत्येक प्रयत्न 
--चाहे वह फराऊन और उसके पुरोहितो का हो, चाहे रोमन और मध्य 
कालीन राजाओ, सामतो, पुरोहितो और पादरियों का--सदा ही दो 
धारणाओ पर अवरूम्बित था -- (१) हम लोग जनता के परिश्रम का 
उपभोग इसलिए करते हे कि हम विशिष्ट व्यक्ति हैँ ओर ईदवर ने हम 
पर सर्वेसाधारण पर शासन करने तथा उसे देवी सत्य सिखाने का 
उत्तरदायित्व डाला है, (२) सर्वेत्नाधारण में से कोई भी व्यक्ति यह 
निरचय करने के योग्य नही कि सर्वताधारण से कितना काम कराया 
जाय, क्योकि (जैसा कि फेरीसियो ने पहले ही कहा था) “यह जन- 
समुदाय जो कानून से अनभिज्ञ है, अभिशापित है” (जॉन, ७-४९) । 
साधारण जनता यह नहीं समझ सकती कि उसका हित किस बात में 
है, इसलिए वह अपने साथ किये गए उपकारो का भी निर्णायक नहीं 
बन सकती । 

आजकल जो सफाई दी जाती हूँ वह मुख्यत इन्हीं दो मूल धार- 
णाओ पर अवलम्बित हें-- (१) हम लोग एक विशिष्ट वर्ग के शिक्षित 
व्यक्ति है; हम ससार की सभ्यता और उन्नति में हाथ बटाकर सर्व- 
साधारण का महान्‌ उपकार करते है, (२) अशिक्षित जनता अपने ऊपर 
किये गए उपकारो को नहीं समझती और इसलिए वह उनका निर्णायक 
भी नहीं वन सकती । 

श्रम के बोझ से हम अपने-आपको मुक्त कर छेते है, कितु दूसरो के 
श्रम का उपभोग कर उनके जीवन का बोझ बढा देते है । फिर भी हम 
दावा करते हे कि इसके बदले हम उनका बड़ा उपकार करते है, 
जिसका वे अपने अज्ञान के कारण मूल्य नहीं आक सकते। 
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क्या यह कक ही तर्क नहीं है ? अतर केवल इतना है कि 
प्राचीन कार में दूसरो के श्रम का उपसोग करने का अधिकार रोमन 
नागरिको, पुरोहितो, वीरो और सामतो को था और आजकल यह्‌ 
अधिकार एक ऐसे वर्ग को है जो अपने को चिक्षित कहता है। इसमें 
भी वही अधुद्धि है जो पहले में थी। अशुद्धि इस बात में हैं कि श्रम 
से मुक्त होनेवाले व्यक्तियों ढ्वारा जनता के प्रति किये गए उपकारो के 
सम्बन्ध मे तके-वितक करने से पूर्व ही कुछ छोग--उदाहरणत 
फराऊन, पुरोहित या हम-जैसे मिक्षित्‌ व्यक्ति--अपने को कथित 
उपकार के पद का अधिकारी बना लेते हे और उस पदाधिकार को 
अक्षुण्ण रखते हुए उसकी सफाई देनें की युवित सोचते है। 

इस प्रकार कुछ व्यक्तियों का दूसरे व्यक्तियों के साथ बलात्कार 
करने की स्थिति में होना ही सारी बातो की जड है। यही स्थिति पहले 
थी और यही स्थिति अब भी है। तब में और अब में एकमात्र अन्तर 
यह है कि आजकल का तक प्राचीन यूग के तके से अधिक मिथ्या और 
कम सुदृढ है । 

प्राचीन काल के सम्राद्‌ और धर्माचार्य अपने को ईश्वर का दूत 
मानते थे और जनता भी उन्हे इसी रूप में स्वीकार करती थी) इस- 
लिए वे सर्वताधारण को वडी सरलता के साथ समझा सकते थे कि 
दूसरी के श्रम का उपयोग करने का अधिकार उन्हे ही--सम्राटो मौर 
धर्माचा्यों को ही--होना चाहिए। उनका कहना था कि स्वय ईश्वर 
ने हमें इस काम के लिए नियुक्त किया है और आदेश दिया है कि 
जिस सत्य का प्रकाश मेने तुझे दिखाया है उसे तू जनता पर प्रकट कर 
और उसपर शासन भी कर। 

कितु हमारे युग के शिक्षित छोग, जो मानव के समानाधिकारों को 
स्वीकार करते हुए भी अपने हाथों से काम नहीं करते, इस बात का 
सकारण प्रमाण नही दे सकते कि केवल उन्हें और उनके बच्चों को 
ही किसी विशेष उपकार को प्रदान करनेवाल्य विशिप्ट और भाग्यज्ञाली 
वगें क्यो समझा जाय और उन छाखो आदमियों में से किसीको 
क्यो न चुना जाय जो कुछ थोडे-से व्यक्तियो को शिक्षा भदान करते हुए 


ररर हस करें क्या ? 


सैकडो और हजारो की सछ्या में मर मिटते हैं ? (ध्यान रहे कि शिक्षा 
भी केवल शपए से ही प्राप्त होती है और रुपया श्विर्त है ) ! 

इसफा उनके पास एक ही उत्तर हँ--वह यह कि स्वयं काम न 
करके और दूसरो के श्रम का उपभोग करके हम उनको जो हानि पहुं- 
चाते है उसके बदले हम' उनके साथ एक ऐसा उपकार फरते है जिसे 
वे समझ नही पाते कितु जिससे सारी क्षतियो की पूर्ति हो जाती है । 


4 २७ ६ 
भयंकर भ्रम 


” ज्जो छोंग अपने को परिश्रम से मुक्त कर चुके हे वे अपनी सफाई 
में जो दलील देते हे, उसका सरछृतम और बिलकुल ठीक्‌-ठीक रूप यह 
है--हम लोग अपने-आपको श्रम से बचाकर बलात दूसरो के श्रम का 
उपभोग करते हैँ और अपनी इसी स्थिति के फलस्वरूप हम उनके 
साथ उपकार करते हे । दूसरे शब्दों में, कुछ छोग जनता के श्रम से 
बलात्‌ छाभ उठाकर और इस प्रकार प्रकृति के साथ उसके सघषे को 
और भी गम्भीर बनाकर उसे जो प्रत्यक्ष और बोध-गम्य हानि पहुचाते' 
है, उसके बदले वे उसके साथ कुछ ऐसे उपकार करते हैँ जो न तो उसे 
प्रत्यक्ष दिखलाई ही पडते है, न उसकी समझ में ही आते है । यह वात 
बडी विचित्र है, कितु जो छोग पुरातनकालीन व्यक्तियों की तरह 
आज भी मजदूरों का शोषण करते हें, वे इस शोषण में विश्वास करते 
है और इसके द्वारा अपनी आत्मा का बोझ हलका कर छेते हे । 

आइए, जरा देखे कि वत्तेमान काल में जिन विभिन्न वर्गों ने 
अपने-आपको श्रम से मुक्त कर लिया हैँ वे अपनी सफाई में क्या 
कहते है ? 

वे कहते हे---एक राजा, मत्री या पादरी की हैसियत से में अपने 
सरकारी या धार्मिक कार्यो द्वारा जनता की सेवा करता हु । इसी तरह 
में अपनी व्यावसायिक, औद्योगिक, वैज्ञानिक या कलात्मक चेष्टाओ से 


भयंकर भ्रम २२३ 


भी सवसाधारण को छाम पहुचाता हूं। हमारी ये समस्त क्रियाएं 
जनता के लिए उतनी ही आवश्यक है जितनी उनकी मजदूरी हमारे 
लिए है । 

अब एक-एक करके उन तकों को समीक्षा की जाय जिनके आधार 
पर ये लोग अपने कार्यो की उपयोगिता सिद्ध करते है । 

एक व्यक्ति का काम दूसरे के छिए उपयोगी है अथवा नही, 
इसकी जाच केवल दो ही कसौटियो पर हो सकती हँ--(१) बाहरी 
कसौटी अर्थात्‌ जिसका उपकार किया जाता है वह उस उपकार की 
उपयोगिता को स्वीकार करे, (२) भीतरी कसौटी अर्थात्‌ जो 
आदमी उपकार करता है उसके इस कार्य के मूल में उपकार की 
भावना हो। 

सरकारी कमंचारी (जिनमें मे राज्य हारा स्थापित गिरजाघरो के 
पादरियो को भी सम्मिलित करता हू ) उन छोगो का उपकार करते है 
जिनपर वे शासन करते है। सम्रादू, राजा, प्रजातत्र के राष्ट्रपति, 
प्रधान भन्नी, न्‍्याय-मत्री, युद्ध-मत्री, शिक्षा-मत्री, बडे पादरी और उनके 
नीचे काम करनेवाले अन्य सरकारी कर्मचारी अपने-आपको जीवन के 
सघर्ष से मुवत कर लेते है। वे कहते है कि अपने विभिन्न पदो पर रहते 
हुए हम जनता की जो सेवा करते है उससे उपर्युक्त क्षति की पूर्ति 
हो जाती है | 

अब हम उनके इस कथन को पहली कसौटी पर कसकर देखते 
है । शासक वर्ग के सारे काम प्रत्यक्ष रूप से मजदूरों को ही लक्ष्य करके 
किये जाते हे, कितु, क्या मजदूर छोग यह स्वीकार करते है कि उन्हें 
शासको के कार्य से कोई लाभ होता है ? 

हा, वे इस बात को स्वीकार करते हें। अधिकाश लोग राज्यतत्र 
को अपने लिए आवश्यक समझते हे और सैद्धातिक दृष्ठि से वे उसकी 
उपयोगिता को भी स्वीकार करते हें। किंतु उसके व्यावहारिक रूप को 
हम जितना भी देख पाए है और जितनी भी विशिष्ट घटनाओ से हम 
परिचित है, उन सवमे हमने यही देखा है कि जिन छोगो के उपकार 
के लिए सरकारी संस्थाएं चलाई जाती है और ये काम किये जाते हे वे 


श्र४ड हम- करें क्‍या ? 


न केवल यही कहते हे कि उन्हें इन सस्थाओ और इन कामो से कोई 
लाभ नही पहुंचता बल्कि वे इन्हे हानिकारक और विनाशकारी भी 
बताते हे । 

राज्य अथवा समाज का एक भी ऐसा काये नही जिसे बहुत से 
लोग हानिकर न समझते हो। इसी तरह एक भी ऐसी ससस्‍्था नही 
जिसे छोग नुकसानदेह न मानते हो; अदालतो, बेको, म्युनिसिपैलिटियो, 
डिस्ट्रिक्ट बो्डो , पुलिस, पादरियो, राज्य के बडे-से-बडे अधिकारियों से 
छेकर नगर तथा आ्राम की पुलिस तक, बडे धर्म-गुरुओ से लेकर कब्र 
खोदनेवालो तक के कार्य को कुछ छोग लाभदायक और कुछ हानि- 
कारक मानते है और यह बात केवल रूस में ही नही हैं बल्कि फ्रांस 
और अमरीका में भी है । 

अमरीका में रिप्लिकन दल के सारे काम को डेमोक्रेटिक दल 
हानिकर समझता है और इसी प्रकार शासन की वागडोर जब डेमोक्रेटिक 
दल के हाथ मे होती है तव रिपव्लिकन दल" के लोग और दूसरे छोग 
भी उसके सारे काम को बुरा समझते है । 

बात इतनी ही नहीं हैं कि सरकारी कामो को साधारणत* सभी 
लोग उपयोगी नहीं समझते, बल्कि यह भी कि उन्हे व्यावहारिक रूप 
देने के लिए पाशविक बल का प्रयोग करना पडता है और उनसे लोगो 
का उपकार करने के लिए हत्याए, फासी, जेल, करो की बलात्‌ वसूली 
आदि बाते आवश्यक हो जाती हे । 

इससे दो निष्कर्ष निकलते हे, एक तो यह कि सभी लोग सरकारी 
कार्य की उपयोगिता को स्वीकार नही करते और कुछ लोग उसे सदा 
अस्वीकार करते हे, दूसरे यह कि उस उपयोगिता की विशेषता 
इस वात में निहित हे कि वह सदा हिसात्मक प्रयोगों द्वारा ही प्राप्त 
होती है । अतः राजनीतिक कार्यो की उपयोगिता के प्रमाण में यह बात 
नहीं कही जा सकती कि जिनके लिए थे किये जाते हे वे इनकी उप- 
योगिता को स्वीकार करते है । 


के ये दोनों दक अमरीका के प्रमुख राजनीतिक दल है । 


सयकर भ्रम श्श्ण्‌ 


अब दूसरी कसौटी का भी प्रयोग कर देखिएं। राजा से लेकर 
पुलिसमेत तक, राष्ट्रपति से छेकर आफिस के क्लर्क तक और धर्म-गरु 
से छेकर कन्न खोदनेवाले तक सव सरकारी आदमियों से कहिए कि वे 
यह बात सच्चे हृदय से बतछाय कि पद-ग्रहण करते समय उनके मन 
में जनता के साथ उपकार करने की भावना होती है या कोई दूसरा 
उद्देग्य। राजा, राष्ट्रपति, मत्री, ग्रामीण, चौकीदार, महापात्र या 
अध्यापक का पद अहण करने की उनकी इच्छा परोपकार की भावना से 
प्रेरित होती है या वे निजी छाम के लिए ही इन पदो को ग्रहण करना 
चाहते है ? 

शुद्ध अन्तः/करणवाले व्यवित यही उत्तर देंगे कि उनके सारे कार्य 
मुख्यत व्यक्षिगगत ऊछाभ की भावना से ही प्रेरित होते हे। इस प्रकार 
हम इस निष्कर्ष पर पहुचते हे कि एक वर्ग के लोग दूसरे वर्ग के काम 
करते-करते मर मिटनेवाले लोगो के श्रम से लाम उठाकर जो हानि 
पहुचाते हे उसकी पूर्ति वे ऐसे काम से करते हे जिसको बहुत-से छोग 
लाभदायक नही बल्कि हानिकर समझते हे, जिसे छोग स्वेच्छापुर्वक 
स्वीकार नहीं करते, बल्कि जिसे कार्यान्वित करने के लिए वलू 
का प्रयोग करना पडता है और जिसका उद्देश्य परोपकार नहीं बल्कि 
व्यक्तिगत स्वार्थ होता है । 

तो फिर वह कौन-सी वात है जो राजतत्र को जनता के लिए 
उपयोगी सिद्ध करती है ? 

केवल एक बात; वह यह कि जो लछोग राजतत्र का सचालुन 
करते है उन्हे उसकी उपादेयता में पूर्ण विश्वास है और राजतत्र सदा से 
चला आया हैँ। किंतु सदा से चले आने की वात तो यह है कि दासता, 
वेश्यावृत्ति और युद्ध आदि भी सदा से चले आते है, कितु वे न केवल 
निरर्थक वल्कि हानिकारक भी है। औद्योगिक वर्ग जिसमे व्यापारी, 
कारखानेदार, रेलो और सडको के सचालक, महाजन और जमीदार 
भी सम्मिलित हे--यह विश्वास करते हे कि वे जनता का इतना उप- 
कार करते है कि उससे उनके द्वारा की गई समस्त असदिग्ध हानिया 
पूर्ण हो जाती हे । 


२२६ हम करें क्‍या ? 


उनके इस विश्वास का क्‍या आधार है ” कौन और किस वर्ग के 
लोग उनके कार्य की उपादेयता स्वीकार करते है ” इस प्रइन के उत्तर 
में राज्य-कर्मंचारी, जिनमें पादरी लोग भी सम्मिलित हे, उन हजारो 
और छाखो मजदूरों की ओर सकेत कर सकते हैँ जो सिद्धातत सरकार 
तथा गिरजा के कामो की उपादेयता को स्वीकार करते है। कितु बडे- 
बडे महाजन, शराब बनानेवाले और मखमल, कासे तथा शीशे का काम 
करनेवाले--तोप वनानेवालो की तो वात ही छोड दीजिए--किसकी 
और सकेत करेंगे ? इसी प्रकार जब व्यापारियों और जमीदारो से पूछा 
जायगा कि क्या आपके द्वारा लिये जानेवाले लाभो को लोकमत स्वीकार 
करता है तो वे किसकी ओर इगित करेगे ? 

यदि इस ससार में कुछ ऐसे व्यक्ति हे जो छीट, रेल, शराव और 
ऐसी ही दूसरी वस्तुओ के उत्पादन को लाभदायक समझते हे तो उनसे 
कही अधिक ऐसे व्यक्ति मिलेगे जो इनके उत्पादन को हानिकर मानते 
है। कीमत बढानेवाले जमीदारों और व्यापारियो के कार्य का भरा कौन 
समर्थन करेगा ? ऐसे कामो से मजदूरों की सदा हानि ही होती है और 
उनके सचालन मे हिंसा का भी प्रयोग किया जाता है। यह हिंसा राजकीय 
हिसा की अपेक्षा कम उम्र होती हैँ कितु इसके परिणाम उतने ही क्र होते है, 
क्योकि सारे औद्योगिक और व्यापारिक कार्य मजदूरों की आवश्यकताओ से 
लाभ उठाकर चलाए जाते हें। उनकी आवश्यकताओ से लाभ उठाकर 
एक ओर तो उन्हें कठिन और अप्रिय कार्य करने के लिए वाध्य किया 
जाता है और दूसरी ओर उनकी चीजे सस्ते दामो पर खरीद ली जाती 
हैं और जनता को उनकी आवश्यकता की चीजें ऊचे-से-ऊचे भाव पर 
दी जाती हैं। उनकी इन्ही आवशध्यकताओ से छाभ उठाकर उधार 
दिये हुए रुपयो का व्याज वसूल किया जाता है । उनके कार्यों पर चाहे 
किसी भी दृष्टिकोण से विचार किया जाय हम इसी निष्कर्ष पर पहुचत्ते हे 
कि औद्योगिक वर्ग द्वारा किये गए उपकार को मजदूर लोग न तो 
सिद्धात की दृष्टि से और न किसी विशिष्ट मामले में ही स्वीकार 
करते हें। इतना ही नहीं बल्कि उनमें से अधिकाश लोग उसे नितात 
हानिकर मानते हे । 


है भपकर भ्रम २२७ 


यदि हम दूसरी कसौटी का प्रयोग करें और पूछें कि औद्योगिक 
वर्ग के कार्यो की प्रेरक शक्ति क्या है तो हमे जो उत्तर मिलेगा वह 
शासको के कार्यो के विपय में मिले हुए उत्तर से भी अधिक स्पष्ट होगा। 

यदि कोई सरकारी कर्मचारी कहता हैं कि उसे अपने व्यवितगत 
स्वार्थो के साथ छोकहित की चिता करनो पडतों हैं तो उसका विध्वास 
करना ही पडता है और ऐसे आदमी को सब छोग जानते हैँ । कितु 
व्यवसाय के आधारभूत सिद्धान्त के कारण उद्योगपति लोकहित को 
अपना उद्देश्य नही वना सकते और यदि वे धन की वृद्धि और रक्षा के 
अतिरिक्त अपने सामने कोई दूसरा उद्देश्य रखे तो अपने साथियों की 
दृष्टि मे वे हास्यास्पद प्रतीत होगे । 

भत मजदूर लोग उद्योगपतियो के कार्य को अपने लिए उपयोगी 
नही मानते । इनके इस कार्य मे मजदूरों के विरुद्ध वल अथवा हिंसा 
का प्रयोग किया जाता है और उस कायें का उद्देश्य मजदूरों का उप- 
कार नही वल्कि व्यक्तिगत स्वार्थ को पूत्ति होता है। तिसपर भी 
आदचर्य की बात है कि उद्योगपतियों को अपने द्वारा किये जानेवाले 
उपकारो की उपयोगिता का इतना अधिर विव्वास है कि इन कल्पित 
उपकारो के लिए वे अपने-आपको श्रम से मुक्त करके और श्रमिकों के 
श्रम से उत्पन्न हुए पदार्थों का उपभोग करके उनको स्पष्ट और अस- 
दिग्ध हानि पहुचाते हे । 

वैज्ञानिकों और कलाविदो ने भी अपने-आपको श्रम से मृवत करके 
उसका वोझ दूसरो पर डाक दिया है। उनका अन्त करण भात होता 
है और उनको इस बात का पूर्ण विष्वास होता है कि वे दूसरो के साथ 
ऐसे उपकार कर रहे हे जिनसे उनके ह्वारा की गई हानि की पूर्ति हो 
जाती है | 

उनके इस विश्वास का आधार क्या है ? 

जिस तरह हमने सरकारी कर्मचारियो और उद्योगपतियों से पूछा 
था, उसी तरह हमें इनसे भी पूछना चाहिए कि क्या सारे मजदूर (या 
उनमे से कुछ छोग ही सही) विज्ञान-कला से प्राप्त होनेवाले उपकारो 
को स्वीकार करते है ? 


२२८ हम करें कया ? 


इसका हमे बडा ही दु खदाई उत्तर मिलेगा। 

शासको और पादरियों के कार्य को प्राय सभी छोग सैद्धातिक 
दृष्टि से उपयोगी मानते हे और व्यवहार मे भी आधे से अधिक मजदूर 
उसे ऐसा ही समझते है | उद्योग धवेवालो के कार्य को भी कुछ मजदूर 
उपयोगी मानते है । कितु वैज्ञानिकों और कलाविदो के कार्य की उप- 
योगिता एक भी मजदूर स्वीकार नहीं करता । इसकी उपादेयता केवल 
वे लोग स्वीकार करते हे जो इसे कर रहे हे था करते रहना चाहते 
हैं। श्रमिक लोग--जिनके कधो पर समस्त मानव-जीवन के श्रम का 
भार होता है और जो वेज्ञानिक तथा कछाविदों के भोजन-वस्त्र का 
प्रवध करते है, इस बात को स्वीकार नहीं कर सकते कि वेज्ञानिको 
और कलाविदो के कार्य से उनक्नो कोई लाभ होता है, क्योंकि वे इस 
कार्य की, जो उनके लिए इतना उपयोगी कहा जाता हैं, कल्पना तक 
नही कर सकते। यह कार्य उनको निरर्थक और आचार को भ्रप्ट 
करनेवाला मालम पडता है। 

ठीक ऐसा ही वे विश्वविद्यालयों, पुस्तकालयों, सग्रहालयो, चित्र- 
शालाओ, शिल्पशालाओ और नाटकगृहो के विपय में भी सोचते है जो 
उनके पैसे से बनाए जाते हे । विज्ञान और कला सम्बन्धी कार्य को तो 
वे इतने निश्चित रूप से हानिकर समझते है कि अपने वच्चों को स्कूछ 
तक नही भेजते । जनता को इसकी उपयोगिता समझाने के लिए और 
उसे अपने बच्चों को अनिवार्य रूप से स्कूछ भेजने को विव करने के 
लिए हर जगह कानून बनाने की आवश्यकता पडी हे | मजदर इस कार्य 
को सदा विरोध कौ दृष्टि से देखते हे और ऐसा करना वे तभी बद 
कर सकते हें जव वे स्वयं मजद्र न रह जाय और पहले आर्थिक लाभ 
तथा बाद में शिक्षा कही जानेवाली वस्तु की सहायता से वे श्रमिक वर्ग 
से निकलकर उन लोगों के वर्ग मे आ जाय जो दूसरो को पीठ पर चढे 
रहते है। फिर भी, यद्यपि मजद्र लोग वैज्ञानिकों और कलाविदो के 
काम की उपादेयता को स्वीकार नही करते--और कर भी नही सकते-- 
तथापि उन्हे इस बात के लिए बाध्य किया जाता है कि वे इस कार्य 
के लाभार्थ त्याग करे। 


भयकर भ्रम २२९ 


शासक-वर्ग के लोग आदमियों को सीबे फासी पर लटकवा देते हूँ या 
जेल भेज देते हैँ | व्यापारी लोग दूसरों के श्रम का शोपण कर उनकी 
कौडी-कौडी छीन लेते हे और उनके सामने यह समस्या ला खडी करते हूँ 
कि या तो वे भूखों मरे या घृणित ढासता स्वीकार करे। क्तु वैज्ञानिक 
और कलाविद्‌ किसीको विवश नही करते। वे तो अपनी कृति केवछ 
उन लोगो के सामने रखते हे जो उन्हे ग्रहण करते हे। फिर भी अपनी 
उस कृति को जन्म देने के निमित्त, जिसकी मजदूरों को विलकुरू 
आवश्यकता नहीं होती, वे विद्यापीठो, विश्वविद्यालयों, हाईस्कूलो, 
प्राथमिक पाठशालाओ, अजायवघरो, पुस्तकालयो और सग्रहालयो 
के निर्माण एवं सचालन तथा वैज्ञानिकों और कलाविदो के निर्वाह के 
लिए सरकारी एजेन्‍्टो द्वारा मजदूरों का अधिकाश श्रम जबरदस्ती 
छिनवा लेते हे । । 

यदि हम वैज्ञानिको और कलाकारों से पूछे कि आप किस उद्देश्य 
को दृष्टि मे रखकर अपना काम करते हे तो हमे बडे मार्के के उत्तर 
मिलेगे । सरकार से सम्बन्ध रखनेवाले मनुष्य यह उत्तर दे सकते है कि 
वे जनता के कल्याण को दृष्टि मे रखकर कार्य करते हे । इस उत्तर में 
तथ्याश भी होता है, जिसका लोकमत भी समर्थन करता है| उद्योगपति 
भी सार्वजनिक हित को ही अपना उद्देश्य बतछा सकते हे कितु उसमे 
कल्याण-भावना के विद्यमान होने की कम सम्भावना है, यद्यपि समर्थन 
उसे भी मिल सकता है । 

कितु वैज्ञानिको और कलाकारो का उत्तर तो आइचयेजनक रूप से 
निराधार और हपूर्ण है। विना किसी प्रकार का प्रमाण दिये ही वे 
पुराने युग के पुरोहितो की तरह कहा करते है कि समाज के कल्याण 
के लिए उनका काम सबसे अधिक महत्त्वपू्ण और आवश्यक है और 
यदि वे काम न करे तो समस्त मानव-समाज विनष्ट हो जाय । यद्यपि 
उनके सिवा कोई दूसरा आदमी उनके काम की महत्ता को समझता या 
स्वीकार नहीं करता और यद्यपि स्वयं उनकी परिभाषा के अनुसार 
सच्चे विज्ञान और सच्ची कछा का उद्देश्य उपादेयता नही है, तथापि वे 
अपने कार्य का गृण गाए बिना नहीं रहते। इस बात की चिता किये 


२३० हम करें क्‍या ? 


बिना ही कि उनके काम से जनता को लाभ होगा या नही, वे अपने 
प्रिय व्यसनों में छगे रहते हें और उन्हे सदा यह विश्वास रहता है कि 
वे समाज के लिए सबसे महत्त्वपूर्ण और आवश्यक काय कर रहे है। 
इस प्रकार जहा एक ईमानदार सरकारी कर्मचारी यह मानता है कि 
उसके काम का मुख्य उद्देश्य व्यक्तिगत लाभ है और फिर भी वह मजदूरों 
के लिए यथासाध्य उपयोगी बनने का प्रयत्त करता है और इसी तरह 
जहा व्यवसायी भी अपने कार्य की स्वाथ-परायणता को स्वीकार करता 
हुआ उसको सार्वजनिक उपयोगिता का रूप देने की चेप्टा करता हैं, 
वहा वैज्ञानिक और कलाकार को न केवल अपने कार्य की उपयोगिता 
बल्कि उप्तकी पवित्रता का भी इतना पक्‍का विश्वास होता हैं कि वे अपने 
को उपयोगी बनाने की चेष्टा करने का दिखावा करना आवश्यक नहीं 
समझते ओर उपयोगिताबाद के सिद्धात को अस्वीकार तक कर देते हे । 

अतएव हम देखते हैँ कि पक तीसरी श्रेणी के लोग अपने को श्रम 
से मुक्त करके और उसका भार दूसरो पर छादकर ऐसे कामो में लूग रहे 
हैं जिनको मजदूर-वर्ग समझ ही नहों पाते है और जिनको वे निरथंक 
तथा बहुबा हानिकारक मानते है । इन कामों को करते समय उन्हें अपने 
को जनता के लिए उपयोगी बनाने को रत्ती भर भी चिता नही होती, 
वे सब कुछ स्वात सुखाय करते हे फिर भी किसी कारणवशण उन्हें 
इस वात का पूर्ण विश्वास होता हूँ कि उनका कार्य मजदरों के जीवन 
के लिए सदा नितात आवश्यक हूं । 

लोगो ने अपने-आपको जीवन श्रम से मृवतत कर लिया हैँ और 
उसका भार उन वेचारो पर छाइ दिया है जो चवकी पीसते-पीसते ही 
दम तोड देते है । वे उनके श्रम का थोपण करते हैं और कहते है कि 
उनके काम, जो लोगो की समझ में नहीं आते और जिनका उद्देष्य 
दूसरों की सेवा करना नहीं है, ऐसे होते हे जिनसे उस हानि की पूर्ति 
हो जाती है जो वे अपने-आपको जीवन-श्रम से मुक्त करके और 
दूसरों के श्रम का उपयोग करके दूसरो को पहचाते है । 

सरकारी क्मंचारी दूसरो के श्रम का गोपण करके और स्वय 
अपने-आपको जीवन-सघर्ष से मुक्त करके जो असदिग्ध और स्पप्ट 


अम से बचने के बहाने २३१ 


हानि पहुचाते है उसकी पूति करने की चेष्ठा करते समय वे एक दूसरी 
स्पष्ट और असदिग्ध हानि कर बैठते है और वह हानि है सव प्रकार के 
बल का प्रयोग । 

उद्योगपति दूसरों के श्रम' के प्रतिफल को हडपकर उन्हें जो 
असदिग्ध और स्पष्ट हानि पहुंचाते है उसकी पूर्ति करने के अभिप्राय 
से वे अपने लिए अधिक-से-अधिक धन इकदठा करने की चेप्टा करते 
है जिसका परिणाम यह होता है कि वे दूसरो का अधिक-से-अधिक 
श्रम ले लेते है । दूसरे शब्दों मे यो कहिए कि वे दूसरो के अधिक-से- 
अधिक श्रम का शोषण करते हे । 

इसी प्रकार वैज्ञानिक और कलाकार भी अपने द्वारा मजदूरों को 
पहुचाई गई निविवाद और स्पप्ट क्षति के बदले ऐसे काम करते है जो 
मजदूरों के लिए वोधगम्य नही है और जो स्वय उनके ही कथनानुसार 
सत्य तभी हो सकते है जब वे उपयोगिता को लक्ष्य मानकर न किये 
जाय, किंतु फिर भी जिनकी ओर वे वरवस जाकर्पित हो ही जाते है 
इस प्रकार इन सब छोगो का यह अटल विध्वास हो गया है कि दूसरो 
के श्रम का उपभोग करने का उन्हें असदिग्ध अधिकार है। 

अत यह स्पष्ट है कि जिन लोगों ते अपने को जीवन-श्रम से मुक्त 
कर लिया है उनके ऐसा करने का कोई कारण नहीं है। कितु 
आशचयें की वात तो यह है कि उन्हे अपनी सफलता पर पक्का विश्वास 
होता है और वे आत्मिक निर्रिचतता के साथ जीवन व्यतीत करते है । 

इस भयंकर भ्रम की तह मे कोई वात, कोई झूठा सिद्धान्त 
अवद्य है । 


$ रद ; 
श्रम से बचने के बहाने 


जो छोग दूसरो के श्रम पर जीवन व्यतीत करते है उनका आधार 
वस्तुत कोई छोटा-मोटा विश्वास नहीं वल्कि एक पूरा सिद्धात होता 
है। एक सिद्धात क्यो, सच पूछिए तो तीन सिद्धात होते हे जिनका 
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एक दूसरे के बाद कई जताव्दियों से विकास होता आया है और जिन्होंने 
अब समन्वित होकर एक भीपण धोखे अथवा पाखण्ड का रूप धारण 
कर लिया है । इसी पाखण्ड ने दूसरो के श्रम पर जीवन व्यतीत करने 
वालो की अनैतिकता पर आवरण डाल रखा है | 

जीविकोपाज॑न के लिए श्रम करना मनुष्य का मूलभूत कत्तंव्य हैं, 
कितु इस कत्तेव्य की अवहेलना का समर्थन इस ससार के जिस सबसे 
पुराने सिद्धात ने किया वह था ईसाई गिरजा का सिद्धात। इस 
सिद्धात में बताया गया था कि जिस प्रकार चन्द्रमा और तारो से सूर्य 
भिन्न है और स्वय तारो में भी परस्पर विभिन्नता है, उसी प्रकार ईव्वर 
के आदेशानुसार मनुष्य-मनृष्य में भी भिन्नता है। कुछ लोगो को ईदवर 
ने सव पर, कुछ को वहुतो पर और कुछ को थोडों पर गासन करने के 
लिए नियुक्त किया है और शेप आदेश पालने के लिए बनाए गए है । 

यद्यपि इस सिद्धात की जड़ें अब हिल गई हैँ तथापि अकर्मण्यता 
के कारण लोगो पर इसका प्रभाव अब भी शेप है । फलतः अनेक व्यक्ति 
इसकी शिक्षा को स्वीकार न करते हुए और वहुवा इससे अपरिचित 
तक होते हुए भी इसीका अनुसरण करते हे । 

वर्ग-भेद का समर्थन करनेवाले दूसरे सिद्धात को में राज्य-दर्शन 
का नाम देना उचित समझता हू । इसकी पूरी व्याख्या हीगेल ने की थी । 
इसमें तत्कालीन स्थिति को ही उचित ठहराया गया था और बताया 
गया था कि लोगो ने जिस जीवन-क्रम को स्थापित कर लिया हैं और 
जिस जीवन-क्रम पर वे इस समय चल रहे है उसे मानव ने जन्म नहीं 
दिया हैं और न मानव उसका परिपोपण ही करता है, वह तो आत्मा 
था साधारणत सम्पूर्ण मानव-जीवन के प्रस्फूरण का एकमात्र सम्भावित 
रूप हे । किंतु यह सिद्धात भी आजकल के लोक-नेताओ को 
स्वीकार्य नही है, वह तो केवल हमारी जडता के कारण ही आज भी 
कायम है । 

तीसरा और आजकल का मुख्य सिद्धात वैज्ञानिक है जिसके आधार 
पर वैज्ञानिक और कलाकार दोनो ही अपनी-अपनी चेष्टाओ का समर्थन 
करते है। यहा वैज्ञानिक से तात्पय॑ वैज्ञानिक शब्द के साधारण अर्थ से नही 
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हैं जिससे साधारणत “व्यापक ज्ञान! का वोब होता है, बत्कि यहा उसका 
तात्पर्य एक विशेष'प्रकार के जान से हैं जियका रूप और वियय दोनों 
ही विशिष्ट होते हे । 

वैज्ञानिक कहा जानेवालछा यही वह नया सिद्धात है जिसकी आइड में 
आजकल के अकर्मण्य लोगों की कतंव्य-च्यूति का अपराध मुख्यत. छिपा 
रहता हैं । 

यूरोप में इस सिद्धात का प्रादुर्भाव उन वहसख्यक अमीरो और 
अकर्मप्पो के प्रादुर्भाव के साथ हुआ जो न गिरजा के कर्मचारी थे न राज के, 
किंतु जिनको अपने पद को नन्‍्यायोचित ठहराने की आवश्यकता थी। 

अभी बहुत दिन नहीं हुए फ्रासीसी क्राति के समय तक यूरोप में 
जो लोग भारीरिक श्रम नही करते थे उन्हें दूसरो के श्रम पर अधिकार 
प्राप्त करने के लिए गिरजा, सरकार, या सेना मे किसी निव्चित पद 
पर होना नितात आवश्यक था। सरकारी कर्मचारी लोगो पर गासन करते 
थे, गिरजा के कमंचारी छोगो को दैवी सत्य की शिक्षा दिया करते थे 
और सैनिक कर्मचारी जनता की रक्षा करते थे । 

बस, इन्ही तीन वर्गों के लोग अपने को दूसरो के श्रम का गोपण 
करने का अधिकारी समझते थे और उसकी सफाई में वे अपने द्वारा 
जनता के साथ किये गए उपकारो का बस्तान कर सकते थे। दूसरे 
अमीर लोग, जो इस प्रकार की सफाई नही दे पाते थे, घृणा की दृष्दि से 
देखे जाते थे और अपने अपराध से परिचित होने के कारण उन्हे अपने 
घन और आहलस्य पर वडी लज्जा आती थी। 

कितु एक समय आया जब राजकीय, धार्मिक व सैनिक वर्गों की 
त्रुटियों के कारण उनसे सम्बन्धित थनिको की सख्या वढ गईं। इस 
नए वर्ग के भी पक्ष-समर्थन की आवश्यकता प्रतीत हुई और उसके लिए 
एक तर्क भी गढ् लिया गया। 

सौ वर्ष भी नही वीतने पाए थे कि इस नए वर्ग के छोगो ने, जो 
न तो राज्य और गिरजा की नौकरी करते थे न उनके कामों में ही भाग 
छेते थे, न केवल पहले तीन वर्गों के छोगो के समान ही दूसरों के श्रम 
का भोपण करने का अधिकार प्राप्त कर लिया, वल्कि अपने घन और 
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आलस्य पर लज्जित होता भी बद कर दिया, और वे अपने स्थान को 
'पूर्णत न्‍्यायोचित भी मानने छगे। आजकल इन लोगो की सख्या बहुत 
बढ गई है और निरतर वढ रही हैं। आइचर्य की वात तो यह है कि 
वे ही लोग, जिनका श्रम से मुक्त होने का अधिकार अभी कुछ ही दिन 
पहले तक न्यायोचित नही माना गया था, अब समझने लगे हें कि केवल 
उतका ही अधिकार पूर्णत न्‍्यायोचित है। इतना ही नही, वे पहले तीन 
वर्गों की श्रम-मुक्ति को अन्याययुक्त और उनकी चेष्टाओ को हानि- 
कारक मानते हुए उनपर कटाक्ष भी करने लगे हे । 

इससे भी बडे आजञ्चयं की वात तो यह है कि राज्य, गिरजा अथवा 
सेना के भूतपूर्व सेवक न तो अब अपने ईव्वर-प्रदत्त पद का सहारा लेते हें, 
न व्यक्तित्व के विकास के लिए आवच्यक माने गए राज्यतत्र के 
दाशंनिक महत्व पर ही भरोसा रखते हे। अब तो उन्होंने अपने को इतने 
दिनो तक सम्हाले रखनेवाले इन अवलम्बों को छोड दिया है और उसी 
सिद्धात की शरण मे जा रहे हे जिसके बल पर वैज्ञानिकों और कलाकारों 
के नेतृत्व में नए प्रमुख वर्ग ने श्रम से मुक्त होने के अपने औचित्य का 
समर्यन किया हैं। आजकल यदि कोई सरकारी कमंचारी अपने पुराने 
अभ्यास के फलस्वरूप अपनी उच्च सत्ता का समर्थन इस तके के आधार 
'पर करता हैं कि शासन करने का उसे ईव्वर-प्रदत्त अधिकार हैँ या यह 
कहता है कि राज्य व्यक्तित्व के ही विकास का एक रूप हैं तो इसका 
अर्थ यह है कि वह काल-गति का साथ नहीं दे पा रहा है भीर अनुभव 
करता है कि उसका कोई विश्वास नही करता। अपनी सत्ता का ठीक- 
टीक समर्थन करने के लिए उसे अब धामिक अथवा दार्णनिक अवलम्ब 
दूढने की आवश्यकता नहीं है, अब तो उसे नए वैज्ञानिक तर्को की 
सहायता चाहिए। उसके लिए अब यह आवश्यक हो गया है कि वह 
राष्ट्रीय या सामाजिक विकास के सिद्धात की शरण ले और आजकल 
के प्रमुख वर्ग की कृपा प्राप्त करे, जैसे कि मध्य युग में पादरियों की 
और १८ वी शताब्दी के अन्त में दा्शनिकों की कृपा प्राप्त करने की 
आवश्यकता प्रतीत होती थी। फ्रंडरिक और केथरीन महान्‌ को भी 
ऐसा ही करना पडा था। 
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आज यदि कोई धनी व्यक्ति अपनी पुरानी आदतो के कारण 
'भूले-भटके ईश्वर की दुहाई देने छगे और यह कहे कि परमेद्वर ने 
उसे विश्ेप रूप से धनी होने के लिए छाटा है या यह कहे कि राष्ट्रीय 
हित के लिए अमीर-उमराओ की विद्यमानता बडी महत्वपूर्ण है, तो 
समझना चाहिए कि वह समय से पीछे है। अपनी सत्ता का यथेप्ट रूप से 
समर्थन करने के लिए उप्ते यह वताना चाहिए कि उत्पादन की विधियों 
मे सुधार करके या उपभोग्य पदार्यों को सस्ता बनाकर या अन्त- 
र्रष्ट्रीय सम्पर्क मे उत्तरोत्तर वृद्धि करके वह सभ्यता की उन्नति में 
कितना योग दे रहा है। आजकल के अमीरो को विज्ञान की भाषा में 
वात करनी चाहिए और वत्तमान शक्तिशाली वर्ग के लिए त्याग 
करना चाहिए जैसा कि पुराने जमाने में धर्म-शास्त्रियों के लिए करना 
पडता था। उसको समाचारपन्न और पुस्तकें प्रकाशित करनी चाहिए 
और चित्रणालाओो, सगीत-समितियो, वाल-विद्यालयों तथा टेक्निकल 
स्कूलों की व्यवस्था करनी चाहिए । 

आजकल के शवितणाली वर्ग में विशिष्ट प्रवृत्ति के वैज्ञानिक ओर 
कलाकार हैं। श्रम न करने के ओऔचित्य को सिद्ध करने के लिए 
उनके पास पूरा-का-पूरा तर्क है और जिस* तरह पुराने जमाने में सब 
बाते पहले धार्मिक और वाद मे दार्शनिक सिद्धातों पर अवरूम्बित होती 
थी उसी तरह आजकल सारे तक इस नए तक॑ पर ही आधारित है और 
अब यह नया वर्ग ही दूसरे लोगो के श्रम से मृबत होने का प्रमाणपत्र 
देता है । 

आजकल जिस वर्ग को श्रम से मुक्त होने का पूर्ण औचित्य प्राप्त 
है वह वैज्ञानिको--विशेषत प्रयोगगीरू, यथार्थवादी, आलोचनात्मक 
प्रवृत्तवताके और विकासशील वैज्ञानिको--का वर्ग है। इस वर्ग में 
इसी प्रवृत्ति का अनुक्रण करनेवाठ़े कलाकार भी हे । 

यदि किसी पुराने सयोग से आज कोई वैज्ञानिक या कलाकार 
भविष्यवाणी, दैवी आदेश या आत्मा के विकास की चर्चा करता हैं 
तो इसका कारण यह है कि वह समय के पग से पग नही मिला पाया है। 
ऐसी दछ्षा में उसे अपनी सत्ता को न्‍्यायोचित सिद्ध करने में सफलता 
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नही मिलती । अपने पैरो को उखडने न देने के लिए यह आवश्यक 
हैं कि वह किसी न किसी प्रकार अपनी जेष्टाओ का सम्बन्ध प्रयोगशील 
साकारवादी और आलोचनात्मक विज्ञान से स्थापित करे और 
उस विज्ञान को अपने समस्त कार्य-कलछाप का आधार मान कर चछे । 
तभी उसका विज्ञान सच्चा विज्ञान या उसकी कला सच्ची कला हो 
सकेगी, तभी आधुनिक यूग में उसकी नीव दृढ हो सकेगी और तभी 
उसे यह विश्वास हो सकेगा कि उसकी चेष्टाओ से मानव-समाज का 
लाभ हो रहा है। 

अत अब यह प्रयोगशील, आलोचनात्मक और साकारवादी विज्ञान 
ही वह आधार हैँ जिसपर श्रम से मुक्‍त्त होनेवाले सभी व्यक्तियों के 
कार्य-औचित्य का प्रमाण अवलम्वित है। 

धामिक और दाझंनिक तक॑ अब पुराने पड गए है, वे अपनें-आपको 
डरते-डरते व लज्जा के साथ व्यक्त करते है और वैज्ञानिक रूप धारण 
करने की चेष्टा करते हें। इसके विपरीत वैज्ञानिक तर्क पुराने सिद्धातो 
को निर्भीकतापूर्वक उलट-पुलट और नष्ट कर देता है, उन्हें हर जगह से 
निकाल देता है और पुर्ण अजेयता के विग्वास के साथ गर्व से सिर 
ऊचा करके चलता हैं। 

धामिक तर्क यह था कि मनृष्य को अपने पद के अनुसार काय 
मिलता है, कुछ पर शासन का भार पडता है और कुछ पर आदेश- 
पालन का; कुछ के भाग्य में विछासमय जीवन वदा होता है और कुछ 
के भाग्य में दीनता मे दिन काटना। इसलिए जिन्हें दैवो आदेश मे 
विश्वास था वे यह शका नही कर सकते थे कि ईदवर ने कुछ लोगो 
को शासन व ऐश्वर्य का जो पद प्रदान किया है वह न्यायोचित नही है । 

राज्य-दर्गनवादियो का कहना यह था कि राज्य अपनी समस्त 
गाखाओ तथा श्रेणियों सहित--जो स्वत्व तथा अधिकार की दृष्टि से एक- 
दूसरे से भिन्न होती हे--वह ऐतिहासिक रूप हे जो मानवीय आत्मा 
के उचित प्रस्फूटन के लिए आवश्यक है; इसलिए स्वत्व और अधिकार 
की दृष्टि से राज्य या समाज में प्रत्येक मनुष्य का वही स्थान होना 
चाहिए जो उसके यथोचित जीवन में होता है। 


सानव-समाज की वैज्ञानिक व्यास्या २३७ 


वैज्ञानिक भिद्धात के अनुसार उकन दोनों मिद्धात मूर्खतापूर्ण और 
अधविष्वास हे, एक तो धाभिक युग की विचारधारा का प्रतिफल 
हैँ और दूसरा दार्शनिक युग कौ विचार-धारा का। मानव-समाज के 


[.& 


जीवन-सम्बन्धी नियमों के अध्ययन की केवछ एक ही निवचयात्मक विधि 
है और वह है साकारवादी प्रयोगात्मक आलोचनात्मक विज्ञान की 
विधि। प्राणि-आस्त्र अन्य सभी यथार्थवादी विज्ञानों पर अवरूम्बित हूँ 
और इस प्राणि-भास्त्र के आधार पर वना हुआ जो समाज-शास्त्र हैं, 
अकेला वही हमे मानव-जीवन के नियमों का ज्ञान करा सकता है। 
मानवता अथवा मानव-समाज एक गरीर्-यत्र हैं जियकी रचना या तो 
हो चुकी हैं या अभी हो रही है और जिसपर यात्रिक विकास के सभी 
नियम छागू होते है। इनमें से एक मुख्य नियम शरीर के विभिन्न अगो 
में श्रम का विभाजन है। इसलिए यदि कुछ छोग भासन और दूसरे 
केवल आदेश का पालन करते हे, यदि कुछ लोग सोने की गुल्लियो से 
खेलते हैं और कुछ निर्धनता मे पडे सडते हे तो इसका यह कारण नहीं 
है कि ईव्वर की इच्छा ही ऐसी है या राज्य व्यक्तित्व के प्रस्फूटन का 
ही एक रूप है, वल्कि इसका कारण यह है कि शरीर की भाति समाज 
में भी श्रम का विभाजन होता हैं जों समस्त समाज के जीवन के 
लिए आवश्यक होता है, कुछ छोग गारीरिक कार्य करते हें और कुछ 
मानसिक । 

हमारे यूग में इसी सिद्धात के आवार पर उस बृहद्‌ ओट का 
निर्माण हुआ है जिसके पीछे छिपकर लोग अपने श्रम से मुक्त रहने के 
अधिकार को उचित प्रमाणित करते हे । 


$ २६ ४ 
मानव-समाज की वेज्ञानिक व्याख्या 


ईसा ने एक नए सिद्धात का प्रचार किया जोकि बाइविल में 
उल्लिखित है। इस सिद्धात का तिरस्कार किया गया और उसे 
स्वीकार नही किया गया। तव आदम के अघ पतन और पहले फरिव्ते 
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२३८ हम करें क्या ? 


की कहानी गढी गई और उसीको ईसा का उपदेश कहकर प्रचारित 
किया गया। यह गाथा बिलकुल मूर्खतापुर्णं और निराधार थी, कितु 
इससे यह स्वाभाविक निष्कर्ष निकलता था कि मनृष्य अनुचित रूप 
से जीवनयापन करता हुआ भी अपने को ईसा द्वारा समर्थित मान 
सकता हैं। यह निष्कर्ष नैतिक श्रम से घृणा करनेवाले वहुसख्यक 
दुर्वंछ मनुप्यो को इतना भाया कि इसे उन्होने एक साधारण सत्य नहीं 
वल्कि ईश्वर द्वारा प्रकट किये गए सत्य के रूप में ग्रहण कर लिया । 
लगभग एक हजार व तक विद्वान धर्मवेत्ता इसी निष्कर्ष को आधार 
मानकर अपने सिद्धातो का निर्माण करते रहे । 

बाद में ये धर्मशास्त्री भिन्न-भिन्न सम्प्रदायो में वट गए, एक दूसरे 
के मत का विरोध करने लगे और उन्हे स्वयं अनृभव होने लगा कि 
उनकी बुद्धि चकरा गई हैं और वे अपनी कही हुई बाते समझ नही पा 
रहे हें। कितु जनता ने उनसे फिर उसो प्रिय सिद्धात की पुष्टि करने 
की माग को, अत उन्हें यह ढोग रचना पडा कि वे जो कुछ कहते हें 
उसे समझते हूँ और उसपर विश्वास भी करते हे। इस प्रकार उन्होने 
अपना उपदेश जारो रखा, कितु वह भी समय आया जब धर्मशास्त्रियो 
के ये निष्क्प निरथेक सिद्ध हुए, जनता ने उनको गुफाओ के भीतर 
झाका और साश्चर्य देखा कि धर्मशास्त्र के रहस्य उसे जिस पवित्र और 
असदिग्ध सत्य के रूप में दिखछाई पडते हे उसका वहा सकेत भी नही; 
वहा तो भयानकतम पाखड के अतिरिक्त न कुछ है न कभी रहा हैं। 
स्वभावत उसे अपने अधेपन पर बडा विस्मय हुआ। 

दर्णन के सम्बन्ध में भी यही वात हुई। दर्शन से मेरा अभिप्राय 
कनपफ्यूशियस ', सुकरात या एपिक्टेटस* की बताई हुई ज्ञान की बातो 
से नही है। यहा मेरा सकेत उस पेशेवर दर्शन से है जिसका उद्देश्य 
अकरमंण्य धनाढूयो को प्रसन्न करना था। 


१ चीनी दर्शन-शस्त्र का प्रवेतक, प्रसिद्ध दाशंनिक और सुधारक 
(५५१-४७८ ई० पूर्व) । 
२ स्टोइक दार्शनिक (प्रथम झताब्दी) । 


सानव-सभाज को वेज्ञानिक व्यात्पा २३९ 

अभी बहुत दिन नही हुए, इस विद्वत्तापूर्ण शिक्षित ससार में आत्मा 
के विकासवाद का बोलवाला था। इस सिद्धात का कहना था कि जो 
कुछ है वह उचित है, न कोई वस्तु बुरी है न अच्छो और मनृष्य को 
बुराई के साथ युद्ध करने की आवश्यकता नही, उलका काम तो केवल 
आत्मा का विकास करता है--अर्थात जो सेना में नौकर है वह वहा 
की नौकरी करके, जो अदालत में है वह वहा का कततव्य पूरा करके 
४५ जो वीन वजाता है वह वोन वजाकर अपनी आत्मा का विकास 

| 

मानव-बुद्धि कितने ही विभिन्न रूपो में व्यक्त की गई है। १९ वी 
शताब्दी के छोग उन सब रूपो से परिचित थे। उन्हें रूसो ', पास्कल२, 
लेसिंग१ और स्पोनोजा* के सिद्धातो का ज्ञान था और साथ-हो-साथ वे 
प्राचीन काल के वृद्धि-तत्व को भो जानते थे। कितु जनता के हृदय पर 
किसी और को बातो का प्रभाव नहीं पड़ा। यह भी कहना ठीक नहीं 
होगा कि हीगेल की लोकप्रियता का कारण केवल हीगेलियन सिद्धातों 
का सामंजस्य था, क्योकि फिक्टे *, झोपनहार* आदि के सिद्धात कुछ 
कम सासजस्यपूर्ण न थे। कुछ समय के लिए होगेल के सिद्धातों पर 
समस्त ससार को जो विश्वास हो गया था उसका केवलरू एक कारण 
था और वह कारण वही था जो मानव के पतन व उद्धार के सिद्धात 
की सफलता का कारण था, अर्थात्‌ , हीगेलियन सिद्धात से निकलने- 
वाले निष्कर्ष भी मनुष्य को दु्बंखलाओ को ही पोपित करते थे। वे 
कहते थे--प्रत्येक वस्तु उचित है, प्रत्येक वस्तु अच्छी है, किसीको 


प्रसिद्ध फ़रासीसी दश्शेनवेत्ता (१७१२-७८) | 

फ्रासीसी दार्शनिक और गणित (१६२३-६२) | 
» जर्मन कवि और आलोचक (१७२९-४१) | 

प्रसिद्ध आस्ट्रियन दर्शनवेत्ता (१६३२-७७) । 
» जर्मन दार्गनिक (१७६२-१८१४) । 

निराशावादी जर्मन दार्मनिक [| १७८८-१८६० ) उनकी 
विचारधारा भगवान बुद्ध की विचारधारा से बहुत कुछ मिलती जुलती है। 


नील ता ०( बा >> ०स 


र्‌४० हम करें क्‍या ? 


किसी वात के लिए दोप नहीं दिया जा सकता। जिस प्रकार चर्मा- 
चारियों ने पुनरुद्धार के सिद्धात से छाम उठाया था, उस्नी प्रकार 
दार्थनिको ने हीगेल के सिद्धातो की नीव पर अपना किला खड़ा छिया 
( कुछ पिछड़े हुए लोग तो अभी तक उतसीमे चैंठे हे )। स्वभावनः 
धर्माचारियो की हो भाति दार्भनिकों की उक्तियो में भी उलझन पैदा 


वे स्त्रव नही समज्ते । फिर भी धर्माचार्यों के समान ही वे अपने 
कलूप की सकाई किये बिना ही जनता पर अपना प्रभुत्व वनाए रखने 


अनुकूल प्रतीत हुई उतकी उसतें पुष्टि चाही और उसे वह विध्दाम 
उत्पन्त हो गया कि जो वाले उसे अस्पप्ट तथा विरोधात्मक लगती है दे 


पर यह सिद्धान भी शिविर पड गया और उसका स्थान एक नए 
सिद्धात ने ले लिया। पुराना सिद्धात निरथेक हो गया और जनता से 
एक बार फिर पुरोहितो की गुफाजों में ज्ञाक कर देखा कि कुछ अर्थहीन 
अगम्य जब्दो के अतिरिक्त वहा न कुछ है, न कभी रहा हैं । यह घटना 
तो मेरी याद में ही घटी । 

मेरे जीवन के आरम्भ-काल में हीगेल के सिद्धात का छोडवाला 
था। उत्त द्वितों तो मानों वह समस्त वायुमण्डल में व्याप्त था। पत्र- 
पत्रिकाओं मे, उपन्यासों और निवयो मे, कछा और इतिहास में, उपदेश 
और परस्पर बातचीत में सव जगह हीगेल के ही सिद्धात की घूम थी । 
जिसने होगेल को नही पदा था उसे वात करने का अधिकार नहीं था। 
जो छोय सत्य का जोध करना चाहते थे, वे हीगेल के ग्रंथ पढतते थे। 
उस समय सब कुछ उसीपर अवलम्वित था। कितु अब चालीस 
वर्ष बाद उसका कुछ भी शेप नहीं रह गया है, अब कोई उसका 
चाम तक नही लेता, मानो कभी उसका अस्तित्व ही न रहा हो । 
सबसे वड़े मार्क की बात तो यह है कि झूठे ईसाई धर्म के समान 
होगेल के सिद्धांत का पतन भी किसीके विरोध के कारण नहीं हुआ, 
वल्कि इसलिए हुआ कि एकाएक यह स्पप्ट हो गया कि हमारे 


सानव-समताज की वंज्ञानिक व्यास्या श्४१ 


विद्धत्तापूणं शिक्षित ससार को दोनों में से एक की भी आवश्यकता 
नही है। 

यदि हम आजकल के किसी शिक्षित व्यक्ति से फरिब्ते और 
आदम के अध पतन या पुनरुद्धार की बातें करे तो वह न तो आपसे 
तर्क-वितर्क करने की चेष्टा करेगा, न आपकी बात को झूठा ठहराने 
का प्रयत्त करेगा । वह तो केवकू उलझन के साथ पूछेगा--/कौन-सा 
फरि&्ता ? आदम क्यो ? मुक्ति कैसी ? इससे मुझे क्या छाम ?” यहा 
बात हीगेल के सिद्धात के वारे मे भी हैं। आजकल का कोई व्यवित 
उसपर तक्कं-वितर्क नही करेगा। वह केवल अचस्में के साथ पूछेगा -- 
“कौन-सी आत्मा ? उसका प्रादुर्भाव कहासे होता है ? और उसका 
विकास क्यों होता है ? मुझे उससे क्या छाभ २” 

आजकल के वैज्ञानिक इसके उत्तर में कहेगे---“हा, ये सब बाते 
धामिक और दार्णनिक कार की चीखपुकार के कारण हुई थी, कितु 
अब हमारे पास आलोचनात्मक और प्रमाणित विज्ञान हैं जोकि प्रयोग 
तथा सामान्य निर्णय पर आधारित होने के कारण कभी बोखा नहीं 
देता। हमारा ज्ञान अब रूचर नही हैँ जैसाकि पहले था और अब 
हमारे ही मार्ग पर चलने से मनृष्य-जाति के सव प्रदनो का उत्तर 
मिल सकेगा । 

कितु ठीक ऐसी ही वाते तो पुराने धर्माचार्य भी कहा करते थे 
और निम्चय ही वे मूर्ख नही थे, क्योकि हम जानते हे कि उनमे से 
कितने ही प्रकाड वृद्धि के थे। हमारी याद में हीगेल के अनुयायी भी 
ऐसी बाते कुछ कम विश्वास के साथ नहीं किया करते थे। तथाकथित 
जिक्षित समाज ने उनके मतो को कुछ कम स्वीकार नहीं किया था। 
और वे हजेन, स्टेकविच, वेलिस्की आदि भी मूख थोडे ही थे। तो 
फिर, इस आइचयेजनक घटना का क्या कारण था कि बडे-बडे बुद्धिमान 
लोगो ने जनता को ऐसी वेसिर-पैर की खोललछी बातो का उपदेश दिया 
और जनता ने उन्हे आदर सहित स्वीकार भी किया ? कारण यही 
था कि इन सिद्धातों के वछ पर लोग अपने दोषपूर्ण जीवन को उचित 
ठहराते थे । 


र४२ हम करें क्‍या ? 


साकारवादी, आलोचनात्मक और प्रयोगशील वैज्ञानिकों को अपने 
अदर्‌ जो विश्वास हैँ और जनता उनके सिद्धातो को जिस आदर की 
दृष्टि से देखती है, उसका कारण क्या अब भी वही है जो पहले था ? 
यह बात बडी विचित्र मालूम होती है कि विकासवाद के सिद्धात से 
लोगो के अन्यायपूर्ण कार्यो को उचित ठहराया जा सकता है और ऐसा 
अतीत होता है मानो विज्ञान का सम्बन्ध केवल वस्तु से है और वह 
उसीका अध्ययन करता हैं । 

कितु यह वात केवल देखने मे ऐसी मालूम पडती है। ऐसा ही 
धामिक सिद्धातो के विषय में भी थी। ऐसा जान पडता था कि घर्म 
का सम्बन्ध केवल सिद्धातों से है, मनृप्य के जीवन से नही। दर्शन के 
विपय में भी ऐसी हो भाति थी। ऐसा रूगता था कि उसका सम्बन्ध 
केवल पारलौकिक तर्को से है । 

किंतु ये सब वाते केवल देखने में ऐसी छगती थी। यही बात 
व्यापक रूप से हीगेल के सिद्धातो और विशेष रूप से माल्थस की 
विचारधारा के विषय में भी थी। 

हीगेल का दरशंन-शास्त्र केवल ताकिक निप्कर्पो से सम्बन्धित जान 
पडता था, लोगो के जीवन से नहीं। ऐसी ही प्रतीति माल्थस की 
विचारधारा के विपय में भी होती थी । उसका एक मात्र सम्बन्ध वस्तु 
सम्बन्धी आकडों से जान पडता था, कितु वह भी केवल प्रतीत ही 
होता था। 

आधुनिक विजान वस्तुस्थिति की जाच करता है। कितु कौन-सी 
वस्तुस्थिति ” क्या कारण है कि कुछ विशेष वस्तुस्थितियो का ही 
अध्ययन किया जाता है, दूसरियों का नही ? 

आजकल के विज्ञान-वेत्ताओं को बडी गम्भीरता और विश्वास के 
साथ यह कहने का शौक हँ--- हम केवल वस्तुस्थिति का अध्ययन 
करते है,” मानो इन शब्दों का कोई अये हो । 

केवल वस्तुस्थिति की जाच करना सम्भव नहीं है, वयोकि जाच 
के लिए. उपलब्ध पदार्थों की सख्या वस्तुत. अपरिमित हैँ। वस्तुस्थिति 
की परीक्षा, करने से पहले एक ऐसे सिद्धात का होना आवश्यक है 


मानव-समाज की वैज्ञानिक व्यादया श्ड३ 


जिसके आवार पर असख्य बातो में कुछ विश्येष वातें परीक्षण के लिए. 
चुनी जा सके | ऐसा सिद्धांत मौजूद हैं और बडे ही स्पष्ट रूप से व्यवत्त 
भी किया जा चुका है। फिर भी आजकल के अनेक वैज्ञानिक या तो 
इसकी अवहेलना करते हुए इसे जानना नहीं चाहते या सचमच इसे 
जानते ही नहीं या इसे न जानने का बहाना करते हँ। यही वात 

समस्त महत्वपूर्ण और निर्देशक सिद्धातो के साथ रही है, चाहे वे 
धामिक रहे हो चाहे दार्शनिक । 

प्रत्येक मत की नीव सदा उसके सिद्धात मे होती है और विद्वान्‌ कहे 
जानेवाले लोग केवल उपलब्ध जानकारी के आवार पर कभी-कभी 
अनजाने ही नए निष्कर्ष निकाछा करते हूं। कितु उन सबके पीछे सदा 
एक मूलभूत सिद्धात होता है। यही कारण है कि आधुनिक विज्ञान 
अपनी जाच के लिए वस्तुस्थित का चयन सुनिश्चित सिद्धात के आधार 
पर करता है, जिसका कभी तो उसको ज्ञान होता है और कभी नहीं 
होता और कभी-कभी उसके विद्यमान रहने पर भी वह उसे जानना 
नही चाहता । 

वह सिद्धात यह है--समस्त मपुष्य-पमाज एक शरीरजयत्र है; 
व्यक्ति उस यत्र का एक अग है और समस्त यत्र के परिचालन के लिए 
प्रत्येक व्यक्ति का एक विशिष्ट कर्तंव्य होता है। 

शरीर-यत्र को अपने अस्तित्व की अक्षण्णता के लिए जो-जो क्रियाए 
करनी पडती हे, उन्हे उसके विभिन्न ततु आपस मे वाट छेते हुं, 
किसी इद्रिय को*वे पुष्ट करते है और किसीको दुर्वल बनाते है और 
किसी एकके साय अधिक सहयोग करके समप्टि रूप में सारे शरौर- 
यत्र की आवश्यकताओं की सतोषजनक पूर्ति के लिए उद्योग करते हे । 
सामाजिक जतु---चीटिया और मधुमक्खिया भी--आपस में अछूग- 
अलग काम वाट छेते हे--रानी अडा देती है, नर गर्भाघान करते हूँ 
और शेष मथ-मक्विया अपनी समस्त जाति के जीवन के लिए श्रम 
करती है । ठोक इसी प्रकार मानव-" म,ज मे भी उसके विभिन्न अग 
भपना अरूगर-अरूग कार्य करते हे और फिर समस्त की उन्नति के लिए 
समन्वित भी हो जाते है । 


र४४ड हम करें क्‍या ? 


अतः भनुष्य-जीवन के नियमों का अनुसंधान करने के लिए शरीर- 
यन्नो के विकास और जीवन-सम्बन्धी नियमों का अध्ययन करना आव- 
इयक है। शरीर-यचो के जीवन और विकास म॑ हमें भिन्न-भिन्न नियम 
दिखाई देते हे--( १) प्रत्येक घटना के तात्कालिक परिणाम के अति- 
रिक्त उसके अन्य परिणाम भी होते है, (२) जिन अंगो पर कार्य- 
विभाजन का सिद्धात लागू नहीं होता वे प्राय दुर्बेल होते हे, (३) 
विषमता और समता का तियम । ये सब देखते में बडे निर्दोष मालूम 
होते है, कितु यदि हम इन प्रेक्षित तथ्यो से निष्कपें निकाले तो हमें 
यह तत्काल पत्ता चल जायगा कि इनकी प्रवृत्ति किस ओर हैं। इन 
सबका झुकाव एक ही बात की ओर होता हैं और वह है मानवता या 
सानव-समाज को एक शरीर-यन्न मानता और उसके परिणामस्वरूप 
मानव-समाज में रचित कार्य-विभाजन को आवश्यक समझना । चूकि 
मानव-समाज में बहुत-सी क्ररता अर घृणा भरी हुई है, इन क्रिपाओं 
को क्रूर या घुणास्पद नहीं समझना चाहिए, वल्कि यह समझना चाहिए 
कि ये श्रम-विभाजन के व्यापक नियम को सिद्ध करनेवाले असदिग्ध 
प्रमाण है । 

आध्यात्मिक दर्शन-गास्त्र भी हर प्रकार को ऋ्रता और घृणा को 
उचित ठहराया करता था, किनु उसका यह कार्य दाशेनिक श्विद्धातो 
पर अवलरूम्बित होने के कारण असदिग्ध नहीं समझा जाता। विज्ञान में 
यह वेज्ञानिक रूप ग्रहण कर लेता हैं और इसलिए असदिग्ध मान लिया 
जाता है । ह॒ 

ऐंमे सुन्दर सिद्धात को भरा कौन स्त्रीकार नहीं करेगा ”? मानव- 
समाज को अवछोकन का विपय भर मानने की आवश्यकता हें; फिर 
तो हम नष्ट होते हुए मतृप्यों की कमाई शातिपूर्वक हडप सकते है और 
अपनी आत्मा को यह सोचकर सान्त्वना दे सकते हे कि एक नृतक, 
वकील, डाक्टर, दाशेनिक, अभिनेता या परमाणुओं के विभिन्न रूपो की 
जाच करनेवाले या किसी वस्तु के माध्यम की परीक्षा करनेवाले 
व्यक्ति की हैसियत से हम जो काम करते है वह मानव-शरीर-यत्र के 
अगो की आवश्यक क्रियाए है । जिस तरह यह प्रश्न नहीं उठ सकता 


कॉम्टे को साकारवादी विचारवारा र्४ड५्‌ 


कि मस्तिष्क के ततु का पुट्ठो के ततुओं के श्रम से लाभ उठाना अन्याय- 
पूर्ण है या नही, उसी तरह यह भ्रव्न भी नहीं उठ सकता कि दूसरो 
के श्रम का उपभोग करना मेरे लिए उचित है या नहीं। में तो वही 
करता हू जो मुझे भाता है। 

तो भला हम एक ऐसे व्यावहारिक पिद्धात को कैपते अस्वीकार कर 
सकते हे जो हमे इस योग्य वना देता हैं कि हम अपनी आत्मा को सदा 
के लिए जेब मे रखकर शाति के साथ निरक्रुश पद्ु-जीवन व्यतीत करे 
और साथ ही यह भी अनुभव करते रहे कि हमे आधुनिक विज्ञान का 
अटल समर्यन प्राप्त है ? यही वह नया मत है जिसके आधार पर 
आजकल मनृष्यो को अकर्मण्यता और करता को उचित ठहराया 
जाता है । 


8 ३० ६ 
कॉम्टे की साकारवादी विचारधारा 


इस मत को प्रचलित हुए अभी थोडे ही दिन हुए हे--यही कोई 
५० वष॑ । इसका मुख्य सस्यापक फ्राप्तीसी दार्शनिक आगस्ट कॉम्टे 
था। वह सुव्यवस्यित जीवन में विश्वास करनेवाछ्ा एक घामिक 
व्यक्ति था। विशाट * के शरीर सम्बन्धी अभिनव अन्वेषणो से प्रभावित 
होने के कारण कॉम्टे पर मेनेनियप्त एग्रोप द्वारा बहुत पहले व्यक्त किये 
गए इस पुराने विचार का गहरा असर पडा कि समस्त मानव-समाज, 
यहा तक कि प्मस्त मानवता को एक समष्टि, एक शरीर-यत्र माना जा 
सकता है और मनुष्य विभिन्न इन्द्रियों के सजीव ततु माने जा सकते 
है, जिनमे से प्रत्येक का समष्टि शरीर के प्रति एक निद्चत कत्तंव्य 
होता है । यह विचार कॉम्टे को इतना पसद आया कि उसने इसके 
आधार पर एक दरहान-सिद्धात की रचना कर दी। इस धिद्धात के 


# प्रसिद्ध फ़ासीसी शरीर-शास्त्रज्ञ (१७७१-१८०२) । 


२४६ हुम करें क्या ? 


प्रवाह में वह इस प्रकार वह गया कि उसे इतना भी स्मरण न रहा कि 
जिस उपमा के आधार पर उप्नने अपने सिद्धात की नीव डाली है वह 
कथा-कहानियो के लिए तो उपयुक्त हो सकता हैं कितु विज्ञान का 
उपयुक्त आधार नही वन सकता। जैसा कि बहुधा होता है, उसने अपनी 
इस प्रिय मान्यता को एक स्वयप्तिद्ध सूत्र मान छिया और सोचा कि 
उसके सिद्धात की भित्ति अकाट्यतम वैज्ञानिक प्रयोगो पर खडी है। 
उसके सिद्धात के अनुसार मानव-समाज एक शारीरिक यत्र के 
समान था, अतएवं इस वात का ज्ञान कि मनुप्य क्या है और विश्व के 
साथ उसका कंसा सम्बन्ध होना चाहिए केवल उस यत्र के गरृणो का 
अध्ययन करने से प्राप्त हो सकता है। इन गुणों के समझने के लिए मनुष्य 
अन्य--अर्थात्‌ छोटे-छोटे--शारीरिक यत्रों का अध्ययत कर सकता 
था और उनसे परीक्षण के आधार पर निष्कर्प निकाह सकता था। 
इसलिए कॉम्टे के मतानुमार सबसे पहली बात तो यह है कि 
विज्ञेप परीक्षणो के आधार पर निष्कर्प निकालने की रीति ही सच्ची 
और वेजानिक रीति है और सच्चा विनगान वही है जिसका आधार 
प्रयोग हो । दूसरी वात यह है कि विज्ञान का उद्देश्य तथा अतिम लक्ष्य 
वह नया विज्ञान है जिसमें मनृष्य की कल्पना एक शरीर्-यत्र के रूप 
में की जाती हैं। इप्त नए काल्यनिक विज्ञान का नाम समाज-श्ास्त्र 
है। विज्ञान को इस दृष्टिकोण से देखने से साधारणत ऐसा लगता हैं 
मानो मनृप्य का पूर्व ज्ञान गलत था और मानवीय ज्ञान का इतिहास 
तीन या वस्तुत दो ही युगों मे बटा हुआ है --(१) दार्थनिक तथा 
धार्मिक युग--सुप्टि के आरम्भ से लेकर कॉम्टे के अवतरण तक, और 
(२) सत्य विज्ञान, यानी स्वाभाविक्र अथवा आधारभूत विज्ञान का 
वत्तेमान युग, जिसका आरम्भ कॉम्टे से होता है। 

देखने में यह बडा सुन्दर लगता है । त्रुटि केवल एक है--वह यह 
कि सारा भवन रेत पर बना हुआ है, इस निराधार विग्वास पर कि 
मानव-समाज एक शरीरज्यत्र है । 

यह मान्यता एक जवरदस्तों को मान्यता थी क्योंकि हमें मनुण्य- 
समाज को एक अदृश्य शरीर-यत्र के रूप में स्वीकार करने का उसी 
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प्रकार अधिकार नही है जैसे त्रिदेद की विद्यमानता या अन्य दार्भ निक 
सिद्धातो को स्वीकार करने का। 

यह मान्यता इसलिए भी अजुद्ध थी कि मनृप्य-समाज में बरीर- 
यत्र के अनिवार्य छकक्षण--अर्थात अनुभूति और ज्ञान-केन्द्र--के विद्य- 
मान न होते हुए भी उसकी परिभाषा गलत तौर पर शरीर-यत्र के 
रूप में की गई है । हाथी अथवा कीटाणु को शरीर-यत्र कहने का एक 
मात्र कारण यह हे कि हम समझते है कि उसमे भी जान-णक्ति और 
अनुभूति का वसा ही एकीकरण है जैसा हम स्वय अपने में अनभव 
करते हें। कितु मानव-समाज में इस आवश्यक लक्षण का अभाव है। 
इसलिए भानव-समाज और शरीर में हमें चाहे कितनी ही दुमरी 
समानताए दिखाई दें, उक्त अनिवार्य सकेत के अभाव में मानव-समाज 
को गरीर-यत्र मानना विलकुछ अबुद्ध है। 

कितु साकारवाद के मूल सूत्र के निराधार और अब॒ुद्ध होने पर भी 
गिक्षित समुदाय ने उसे वड़े प्रेम से अपनाया। इसका कारण यह था 
कि उस समय भनृष्य-समाज में प्रचलित हिसात्मक नियमो को न्याय- 
युक्त सिद्ध करके इस साकारवाद ने अपने आपको उर्नके लिए बडा 
महत्वपूर्ण चना लिया था । इस सम्बन्ध में सबसे बडे मार्क की वात यह 
हैं कि कॉम्टे की दो कृतियो--साकारवादी दर्शन तथा साकारवादी 
राजनीति--मे से हमारे शिक्षित समाज ने केवल दरशेन को ही स्वीकार 
किया---अर्थात्‌ उसने कॉम्टे की वात के केवल उस भाग को माना जो 
नए अनुभवात्मक सिद्धातों के आधार पर मनुष्य-समाज की तत्कालीन 
बुराइयो को उचित वताता था। दूसरा भाग, जिसमें समस्त मानवता 
को एक गरीर-यत्र मानने के कारण उत्पन्न होनेवाले घामिक और 
नैतिक कतंव्यों की चर्चा की गई थी, न केवल महत्वहीन बल्कि नगण्य 
और भर्वेत्ञानिक भी माना गया । 

जो वात कैन्ट* के दश्शन-श्ास्‍स्त्र के दो भागो के साथ हुई थी वही 


+ इमैन्यूयेल कैन्ट--लव्धप्रतिप्ठ जर्मन दाग निक और विज्ञानवेत्ता 
(१७२४-१८०४) । 
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कॉम्टे की कृतियों के साथ भी हुई। शुद्ध वुद्धिवदाद की आलोचना 
को तो विद्दद्‌ मडलछी ने स्वीकार कर लिया, कितु व्यावहारिक 
बुद्धिगवद की आलोचना को जिसमें केन्‍्ट के नैतिक शिक्षण का 
सार भरा था, अस्वीकार कर दिया। कॉम्टे द्वारा प्रचारित सिद्धातो 
में से उन्होंने उस भाग को वैज्ञानिक माना जिसमें तत्कालीन 
बुराइयों का समर्थन किया गया था, कितु जनसमुदाय द्वारा स्वीकृत 
यह दर्शन मिथ्या और अपरिपक्व आधार पर अवरूम्बित होने के 
कारण इतना डावाडोल था कि स्वय अपने बल पर टिके रहना उसके 
लिए असम्भव था। और तब, तथाकथित विज्ञान की अनेक कणेल- 
कल्पित धारणाओ में से एक ऐसे सिद्धात की उत्पति हुई जिसमे न तो 
कोई नवीनता थी और न सत्य। यह सिद्धात यह था कि प्राणी अर्थात्‌ 
शरीर-यत्र न केवल एक दूसरे से उत्पन्न होता हैँ वल्कि एक जरीर- 
यंत्र अनेक शरीर-यत्रो से उद्भूत होता हे; उदाहरण के लिए यह 
अनिवार्य नही है कि कोई मछली या वत्तख बहुत हूम्बे अर्से से (मान 
लौजिए १,००,००० वर्ष से ) किसी एक ही योनि से उत्पन्न होती 
चली आई हो । यह भी सम्भव है कि एक ही जीव की सृप्टि विभिन्न 
जीवो से हुई हो। उदाहरण के लिए मधुमविखियों के एक शझ्ुड से अकेले 
किसी एक पशु की उत्पत्ति हो सकती है। 

यह अशुद्ध और निराधार सिद्धात शिक्षित समुदाय द्वारा और भी 
अधिक उत्साह के साथ अपनाया गया । इस सिद्धात को निराबार कहने 
का कारण यह हैं कि आजतक किसीने यह नही देखा हैँ कि एक 
विशिष्ट प्रकार का जीव दूसरे जीवो से किस प्रकार आविर्भ त होता 
है। अत. जीव-योनियो की उत्पत्ति की कल्पना कल्पनामात्र रह जाती 
हैं और कभी अनुभव-सिद्ध नही होती । इस धारणा के अजुद्ध होने 
का एक दूसरा कारण यह है कि योनि-उत्पत्ति के प्रइन का यह कहकर 
समाधान करना कि जीव-योनिया पैतृक वश-परम्परा के नियमों के 
अनुसार अत्यन्त दीर्घ काछ में उत्पन्न हुई हे कोई समाधान नहीं हैं; 
बल्कि उसी प्रइत की एक नए रूप मे पुनरावृत्ति मात्र है। इस समस्या 
का जो हल हजरत मूसा ने बतछाया था उसके अनुसार योनियों की 
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विभिन्नता का कारण ईश्वर की इच्छा और उसकी अनन्त णक्ति है, 
किनु जीव-विकास के सिद्धात से सिद्ध होता है कि योनियों की विभि- 
न्ञता स्वयं अपने आपकमें से, दीघेकालीन पेतृक वश-परम्परा और 
परिस्थिति कौ कभी समाप्त न होनेवाली विभिन्न स्थितियों के अनुसार 
उत्पन्न हुई हैं। सीघे-सादे शब्दों में जीव-विकास के सिद्धात से केवल 
इतना सिद्ध होता है कि दीर्घ काल में एक वरतु दूसरी वस्तु से हमारे 
इच्छानुसार उत्पन्न हो सकती है। 

वस्तुत. यह प्रइंन का उत्तर नही वल्कि उसका रूपातर मात्र 
है । ईव्वरेच्छा का स्थान घटना-चक्र को दे दिया गया हैं और अनन्त 
को शक्ति से हटाकर काल के साथ जोड दिया गया है। कितु इस नए 
सिद्धात से--जिसे डाबविन के अनुयायियो ने और भी अधिक निराघार 
और मिथ्या बना दिया--कॉम्टे के पहले सिद्धात का समर्थन हआ 
और इसलिए वह हमारे युग का दंवी प्रकाश और समस्त श्षासत्रो-- 
यहा तक कि इतिहास, भाषा-विज्ञान और धर्म तक--का आधार वन 
गया | इससे भी बडी वात यह हुई कि इस सिद्धात के सस्थापक स्वय 
डाविन ने स्वीकार किया कि उनके मन में इस सिद्धात का प्रादुर्भाव 
माल्यस के सिद्धात के अध्ययन के परिणामस्वरूप हुआ था और 
उसीसे प्रभावित होकर डाविन ने यह सिद्धात निकाछा कि जीवन का 
भावारभूत नियम यह है कि शआ॥्राणीमात्र को--जिसमें मनुष्य भी 
सम्मिलित हे--जीवन के साथ सधर्पष करना पडता हैं। हम देखते हें 
कि काहिल लोगो को अपनी स्थिति को औचित्यपूर्ण ठहराने के लिए 
बिलकुल ऐसी ही वस्तु की आवश्यकता थी। 

इस प्रकार दो निवंक सिद्धात, जो पृथक-पृथक अपने पैरों पर खडे 
होने में असमर्थ थे, एक-दूसरे का समर्थेन करने छूगे और स्थायी सिद्धात-से 
दिखाई देने छूगे । दोनो ध्िद्धातो में वही अर्थ निहित था जो जनता को 
इतना प्रिय छगता था--अर्थात्‌ यह कि मानव-सम।ज में जो वुराइया 
फैली हुई हैं उनके लिए मनृप्य दोपी नहीं ठहराया जा सकता, वर्तमान 
स्थिति वैसी ही है जेसी होनी चाहिए। वस इस नए सिद्धात को छोगो 
ने अपने आवध्यकतानुकूल अथ्थे में पूर्ण विश्वास और अभूतपूर्व उत्साह के 
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साथ अपना लिया और ये ही दो निराधार तथा अशुद्ध घारणाए, जो 
लोगो के लिए अधविव्वास बन गईं, नए विज्ञानवाद का आधार बनी | 

विषय और रूप दोनो ही में यह सिद्धात ईसाई सिद्धातों से 
अत्यधिक मिलता-जुलता हैं। जहा तक विषय का प्रश्न है, दोनो में 
सादृब्य यह हैं कि दोनों ही में एक वास्तविक वस्तु को एक विचित्र 
'मिथ्या अर्थ दे दिया जाता है और फिर इसी क्ृत्रिमता को श्लोध का 
विषय वना लिया जाता है । 

यह एक विचित्र बात है कि ईसाई धर्म में ईसा को स्वय ईव्वर 
माना गया है, यद्यपि वह इस ससार के ही एक प्राणी थे। इसी प्रकार 
साकारवादी सिद्धात के अनुसार सदेह मानव को एक यत्र माना गया 
हैं। बाह्य रूप से इन दोनो सिद्धातो में उल्लेखनीय सादृध्य हैँ व्यो- 
कि दोनो ही में कुछ थोडे-से व्यवितयों द्वारा प्रतिपादित विचारधारा को 
एक मात्र नितान्त सत्य विचारधारा स्वीकार कर लिया गया है । 
ईसाई धर्म में यह मान लिया गया हैं कि जो लोग अपने को ईसा के' 
अनुयायी कहते हे उन्हे ईश्वर का दर्शन होना पुनीत और एकात सत्य 
है। इसी प्रकार साकारवादियो का विश्वास है कि जो लोग अपने को 
'बिज्ञानवेत्ता कहते है उन्हे विज्ञान का ज्ञान होना असदिग्ध और सत्य है । 
जिस प्रकार ईसाई छोग यह स्वीकार करते है कि प्रभु के सच्चे ज्ञान 
का प्रादुर्भाव गिरजा से ही होता हैं और अपने से पहले के आस्तिको को 
वे केवल शिष्टतावश ईसाई धर्म का अवलम्बी मान छेते हे, उसी प्रकार 
वेज्ञानिकों का दावा है कि साकारवादी विज्ञान का सूत्रपात कॉम्टे से 
ही हुआ था और यह तो उनकी भद्रतामात्र हैं कि वे स्वीकार कर लेते 
हैं कि उनसे पहले भी कभी विज्ञान का अस्तित्व था और वह भी 
अरस्तु आदि जैसे कुछ इनेगिने व्यक्तियों मे । ईसाई धर्म के अवलम्बियों 
की ही भाति साकारवादी विज्ञानवेत्ता भी शेप मानव-समाज में ज्ञान के 
अस्तित्व को स्वीकार नहो करते और अपने क्षेत्र से वाहरवालो के 
ज्ञान को एक भृल मात्र मानते हूं । 

यह साम्यता आगे भी दिखाई देती है। जिस प्रकार ईसा और 
त्रिदेव के देवत्व का समर्थन करने के लिए इस पुराने सिद्धात का आश्रय 
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लिया गया कि मानव का पंतन होने पर ईसा ने अपने शरीर का त्याग 
कर उसको मुक्ति दी और जिस प्रकार इसी सिद्धात को एक नया 
अर्थ देकर दोनो के मेल से लोकप्रिय ईसाई घर्मं का निर्माण हुआ, 
उसी प्रकार हमारे युग मे कॉम्टे के शरीर-यत्र सम्बन्धी मूलभूत सिद्धात 
को प्रेरणा देने के छिए विकासवाद के पुराने सिद्धात का सहारा लिया 
गया और उसे एक नय्ग अर्थ प्रदान कर दोनो के सयोग से लोकप्रिय 
वैज्ञानिक मत का आविर्भाव किया गया । 

दोनो ही क्षेत्रों में पुरानी नीति के समर्थन के लिए नई नीति आव- 
उ्यक थी और वह वही तक समझ में आती है जहा तक कि उसका 
आधारभूत नीति से सम्बन्ध है । यदि ईसा के देवत्व में विष्वास करने 
वाले व्यक्तिको यह समझ में नहीं आता कि ईव्वर इस पृथ्वी पर 
भवतरित क्यो हुआ, तो उस अवस्था में मृक्ति का सिद्धात इसकी 
व्याख्या करने के लिए आ उपस्थित होता है। इसी प्रकार मनुष्य- 
समाज को यत्र माननेवाले व्यक्ति को यदि यह स्पष्ट नहीं होता कि 
व्यक्तियों के समूह को घरीर-यत्र क्यो माना जाता हैं तो विकासवाद का 
सिद्धात इसका स्पप्टीकरण कर देता है । 

पहले मत और वास्तविकता के वीच विरोध की जो खाई है उसे 
पाटनें के लिए मुवित के सिद्धात की आवश्यकता पडती है। ईध्वर 
पृथ्वी पर मानव की रक्षा के लिए आया, कितु मानव की रक्षा नही हुई, 
इस विरोध का निराकरण कंसे हो ? मुक्ति का सिद्धात इसका उत्तर देता 
है--“ईव्वर ने उन व्यवितयों की भुक्ति की है जो मुक्ति में विव्वास 
रखते हे , यदि आपको इसमे आस्था है तो आपकी भी मुक्ति होगी ।* 

इसी प्रकार पहले सिद्धात और वास्तविकता के विरोधाभास को 
दूर करने के छिए विकासवाद का सिद्धांत प्रयोजनीय है। मानव-समाज 
एक यत्र है, फिर भी हम देखते हे कि उसमें यत्र का प्रमूल छक्षण 
नही है--इस विरोध को कैसे दूर किया जाय ? इसका उत्तर हमे 
विकासवाद के सिद्धात से मिलता है--मानव एक ऐसा यत्र है जो 
अभी विकास की अवस्था में है। यदि आप इससे सहमत हे तो आप 
मानव को एक यत्र मान सकते हे ।” 


२५२ हम करे क्‍या ? 


जिस प्रकार त्रिदेव और ईसा के देवत्व सम्बन्धी धामिक विश्वासो 
को न माननेवाले छोगो के लिए मुवित के सिद्धात के अर्थ तक को 
समझ सकता असम्भव है और जिस प्रकार इस अर्थ की व्याख्या केवल 
इस आधारभूत मत को मानकर ही की जा सकती है कि ईसा स्वय 
ईश्वर है---उसी तरह साकारवादी अधविश्वासो से मुक्त मानव के लिए 
यह समझना तक असम्भव है कि मानव (9]00०0७8) के आविर्भाव के 
सम्बन्ध मे जो बाते सिखाई जाती हैँ उनका वास्तविक मूल किस वस्तु 
मे निहित हैं और इसका स्पष्टीकरण तभी होता है जब मनुष्य इस 
आधारभूत सिद्धात को ग्रहण कर लेता हैं कि मानव-समाज एक 
शारीरिक यत्र है। 
और जिस प्रकार धार्मिक सिद्धातों की सारी वारीकिया केवल 
मौलिक सिद्धातो में विश्वास करनेवाले व्यक्तियों को ही समझ में 
थाती है, उसी प्रकार समाज-गास्त्र की समस्त सृक्ष्मताए--जिनपर 
आज नए-से-तए और घुरंधर-से-धुरधर विज्ञानवेता अपना मस्तिष्क 
खपा रहे हें--करैवक उनमें विश्वास करनेवाले छोगो की समझ में 
बाती है । 
दोतो सिद्धातो की सदुशता एक और बात में भी दिखाई देती हूँ 
और वह यह कि जो बाते आस्थापूर्वक स्वीकार की जाती हूँ और 
जिनमें आगे छिद्वान्वेषण करने का कोई प्रइन ही शेप नही रहता वे 
विचित्र-से-विचित्र सिद्धातों का आधार वन जाती हे। इतना ही नही 
बल्कि इन सिद्धातो के प्रचारक, जिन्हें अपने को धार्मिक बातों में पुनीत 
और वैज्ञानिक वातो मे बुद्धिमान मानने अर्थात्‌ अपने को अचूक समझने 
के अधिकार पर जोर देने की आदत पड गई हैं, वे बहुत ही मनमाने, 
अव्यावहारिक और पूर्णतः निराधार निप्कपं निकालते है और 
इन्हें दूसरो के सामने वडी गम्भीरता और पवित्रता के साथ व्यक्त 
करते है। कितु जो लोग आधारभूत सिद्धातो को स्वीकार करते 
हुए भी विस्तार की वातों पर मतभेद रखते है वे इन निष्कर्षो के 
विचार पर उतनी ही गरम्भीरता और पवित्रता के साथ वादविवाद 
करते है। 


कॉम्टे को साकारवादी विचारधारा २५३ 


उदाहरण के लिए इस सिद्धात के महान्‌ पोषक हरवर्ट स्पेल्मर/ 
ने अपनी एक प्रारम्मिक पुस्तक मे छिखा हैं--समाज और शरीर-यत्र 
का निम्नलिखित बातो में एक-दूसरे से सादुब्य है-- 

(क) छोटे आकार में आरम्भ होकर वे अदृष्य रूप में वढते रहते 
है, यहां तक कि कमी-कभी वे अपने मूल्य आकार से दस हजार गुना 
बड़े हो जाते है । 

(स्तर) आरम्भ मे उनकी रूपरेखा इतनी सरल होती हैं कि कहा 
जा सकता है कि उनकी कोई रूपरेखा ही नही है, कितु जैसे-जैसे उनका 
विकास होता जाता है वैसे-वैसे उनकी जटिलता में वृद्धि होती जाती है । 

(ग) प्रारम्भिक और अविकसित काल मे इनके विभिन्‍न भागों में 
परस्पर निर्भरता नही के वरावर होती है, कितु क्रमश ये एक-दूसरे 
पर अधिक आश्रित होते हे गौर अत में यह निर्भरता इतनी प्रवरकू हो 
उठती है कि प्रत्येक भाग की क्रिया और जीवन शेप भागों की क्रिया 
और जीवन द्वारा ही सम्भव हो पाता है । 

(घ) समाज का जीवन और विकास उसकी विभिन्‍न इकाइयो के 
जीवन और विकास से स्वतत्र और अधिक दीर्घजीवी होता है । इकाइयो 
का जन्म, विकास, कार्य, पुनर्जेन्म और मरण तो निरतर चलता ही 
रहता है, जवकि उनसे वना हुआ समुदाय पीढी-दर-पीढी तक जीवित 
रहता है और अपने ढावे को सम्पूर्णती और क्रियाणीलता के कारण 
आकार में निरन्तर वृद्धि पाता रहता है । 

इसके वाद हरवर्ट स्पेन्सर शरीर-यत्र और समाज के विभेदों की 
चर्चा करते हुए यह बताने को चेप्ठा करते हे कि ये भेद देखने भर को 
है और वास्तव मे शरीर और समाज बिलकुल एक जैसे होते हे । 

एक नए व्यक्ति के हृदय में स्वभावत यह प्रण्न उठता है कि 
आखिर आप कह क्या रहे है ? समाज एक शारीरिक यत्र क्योकर 
है ? इनमें समानता कहा से आई ? आप कहते हे कि ऊपर लिखें चार 


४ प्रसिद्ध ब्रिटिश दार्गनिक ( १८२०-१९०३ )--अंर्लेपात्मक 
दर्गेन के समर्थेक । 


२५४ हम करें क्‍या ? 


लक्षणो के कारण ही समाज दशरीर-यत्र से मिलता-जुलता है, लेकिन 
इसमें तो लेशमात्र भी सचाई नहीं। आप तो शरीर-यत्र के कुछ इने- 
गिने लक्षणो को ही लेते हे और उन्हीके अतर्गत,मानव-समाज की भी 
गणना कर लेते है | पहले तो आप समानता के चार लक्षण दिखते हे 
और फिर भेदो की चर्चा करते हे । लेकिन आपकी राय मे ये भेद सिर्फ 
दिखावटी हे, इसलिए आप इस निष्कर्प पर पहुचते हे कि मातव-प्रमाज 
को शरीर-यत्र माना जा सकता है। लेकित यह तो केवल एक वाक्‌- 
पदुता हुई, इस आधार पर तो आप जिम वस्तु की भी चाहे शरीर-यत्र 
के लक्षणों के अतर्गत गणना कर सकते हें ।” 

उदाहरण के लिए एक जगल को ले लोजिए जो मैदान मे हरूगाया 
जाता हैं और धीरे-धीरे बढता जाता है। 

(क) स्पेन्सर ने पहली बात यह कही है कि छोटे आकार में 
आरम्भ होकर ये अदृश्य रूप से बढते रहते है"**भादि आदि । यही 
तो खेतो के साथ भो होता हैं । वीज धीरे-धीरे मैदान मे जड जमा छेते 
है और मंदान वृक्षों से भर जाता है। 

(ख) स्पेन्सर की दूसरी वात यह हैं कि प्रारम्भ में ढाचा विल- 
कुल सरल होता है कितु बाद में बढता जाता है। ठीक यही तो जगल 
के साथ भी होता हँ। सबसे पहले केवल कोमल तरु होते है और 
उसके वाद झाड-झवाड। पहले ये सभी सीधे उगते है, परन्तु बाद 
में इनकी शाखाए एक-दूसरे से लिपट जाती हे । ह 

(ग) स्पेन्सर ने तीसरी वात यह कही है कि विभिन्न भागों की 
परस्पर निर्भरता बढती जाती है, यहा तक कि प्रश्येक भाग का जीवन 
शेप भागों के जीवन और क्रिया पर आश्रित हो जाता है,, । यही 
वक्षों के साथ भी होता है। झाडियो से वृक्षों के तनो को गर्मी पहुचती 
है। इसी प्रकार यदि उन्हें काट डाछा जाय तो दूसरे वृक्षों को जाड़े 
में पाला मार जाय। सीमावर्ती पेडो से जगल की हव्ग से रक्षा होती 
है और वीजवाले पेडो का उत्पादन-कार्थ जारो रहता है। हरूम्पे और 
प्रचीदार वृक्ष छाया प्रदान करते है और एक वृक्ष का जीवन दूसरे 
वृक्ष के जीवन पर आश्रित होता है । 


कॉम्टे की साकारवादी विचारधारा श्ष्प्‌ 


(घ) स्पेन्सर की चौथी मान्यता यह है कि मिन्न-सिन्न भ.गो का 
नाश हो सकता है कितु उनसे वती हुई सम्पूर्णता अमर रहती है... 
यही वात जगल के लिए भी कही जा सकती है। कहावत भी है कि 
जगल किसी एक वृक्ष के लिए रुदन नही करता । 

इरीर-यत्र के सिद्धात के समर्थक साधारणत जो उदाहरण देते 
है उसकी भी यही वात है। वे कहते हे कि शरीर से यदि आप भूजा 
को काट डाले तो वह भुजा नष्ट हो जाती है! हम कहते है कि किमो 
वृक्ष को जगल की छाया और भूमि से हटा दीजिए और वह नष्ट हो 
जायगा । 

इस सिद्धात मे और ईसाई सिद्धात व विश्वास के आधार पर 
सस्थापित सभी दूसरे सिद्धातों में एक मार्क की समानता है। वह यह 
कि ये सिद्धात तर्क द्वारा खडित नहीं किये जा सकते। सैद्धातिक 
रूप से यह प्रमाणित करके कि हमें एक जगल को भी दारीर-यत्र मानते 
का अधिकार है हम समझते हे कि हमने वैज्ञानिको के सामने उनकी 
परिभाषा की अशुद्धता प्रकट कर दी है, कितु यह वात छेझ् मात्र भी 
सत्य नही है । वैज्ञानिक लोग शरीर-यत्र की जो परिभाषा करते हे 
वह इतनी अनिदिचित और लचीली होती है कि वे उसके अतर्गत जो 
चाहे वही सम्मिलित कर सकते हे। वे जगल को भी एक यत्र मान 
सकते है । जगल भी तो एक दूसरे को क्षति न पहुचातेवाले भिन्न- 
भिन्न अगो की शान्तिपूर्ण क्रिया-प्तिक्रिंया ही है, वह भी तो एक ऐसी 
समाविप्ट वस्तु है जिसके पृथक-पृथक अगो का एक-दूसरे से घनिप्ठ 
सयोग हो सकता है और जो मधुमक्खियो के झुड की तरह एक वन 
सकते है । 

इसके उत्तर में आप कह सकते है कि तब तो उस जगल के पक्षी 
और कीडे-मकोडे भी--जिनकी एक-दूसरे पर क्रिया-प्रतिक्रिया होती 
रहती है किंतु जो एक-दूसरे को नष्ट नही करते--यहा तक कि उद्त 
जगल के वृक्ष भी शरीर-यत्र माने जा सकते हे। 

वैज्ञानिक लोग आपकी इस मान्यता को भी स्वीकार कर लेगे। 

'उनके पिद्धात के अनुसार जीवित पदार्थों का हर वह समन्वय जिसके 


२५६ हम करें क्‍या ? 


'पृथक-पृथक अगो की आपस में प्रतिक्रिया होती रहती है कितु जो एक 
दूसरे को नष्ट नहीं करते, एक शरीर-यत्र माना जा; सकता है । आप 
जिन पदार्थों में भी चाहे, पारस्परिक सम्बन्ध और सहयोग की मान्यता 
कर सकते हे और कह सकते है कि जिस चीज को भी चाहे उसीके 
“विकास से दीर्घ काल में मनचाही वस्तु की उत्पत्ति हो सकती है । 

प्रभु के त्रिदेव रूप में विग्वास करनेवाले छोगो के सामने यह श्विद्ध 
करना असम्भव है कि भगवान के तीन रूप नहीं है, फिर भी यह 
बताना तो सम्भव है ही कि उनका मत ज्ञान पर नहीं बल्कि धार्मिक 
विश्वास पर आधारित है और यदि वे यह कहते हे कि भगवान 
तीन है तो हम यह भी साधिकार कह सकते है कि भगवान १७३ है । 

इतने हो विश्वास के साथ बल्कि और भी अधिक विश्वास के साथ 
साकारवादी और विकासवादी विज्ञान के समर्थकों को भी यही उत्तर 
दिया जा सकता हैं। उस विज्ञान के आधार पर तो कोई कुछ भी 
प्रमाणित कर सकता हैं। लछेकिन सबसे बडे मार्क की वात तो यह है 
कि यही साकारवादी विज्ञान व॑ज्ञानिक प्रणाली को सत्य ज्ञान का 
सकेत मानता है और जिसे वह वैज्ञानिक प्रणाली कहता हैं उसकी 
उसने स्वयं परिभाषा भी कर दी हँ। वास्तव में जिसे वह वैज्ञानिक 
प्रणाली कहकर पुकारता हैँ वह और कुछ नहीं वल्कि साधारण 
वृद्धि है और यही साधारण वृद्धि पद-पद पर उसकी चुटिया 
दिखाती है। 

जो लोग साधु-सतो के पद पर आसीन थे उन छोगो ने जैसे ही 
यह अनुभव किया कि उनमें अब साथुत्व की कोई बात्त जेय नहों रह 
गई हैं और वे अब अभिशापित हो गए है वैसे ही उन्होने अपने को 
(पोप और धर्मेसभा की भात्ति) पुनीत ही नहीं वल्कि महापुनीत कहना 
आरम्भ कर दिया। वैसे ही, जैसे ही विज्ञान ने देखा कि अब उसमें 
कोई तकंसगत वात नहीं रह गई है वैसे ही उसने अपने को तर्कंसंगत 
अथवा वैज्ञानिक' या “शास्त्रीय! विज्ञान कहना आरम्भ कर दिया। 


£ ३११ 
श्रम-विभाजन की भ्रामक धारणा 


कहा जाता है कि श्रम-विभाजन का नियम तो समार के सभी 
पदार्थों में पाया जाता है, इसलिए उसका मानव-समाज में भी होना 
अनिवाय हैं। बहुत सम्भव है कि वात एंसी हो; कितु इसके बावजूद 
यह प्रश्न तो वना रहता है कि वया श्रम-विभाजन ठीक वैसा ही होना 
चाहिए जैसा कि वह आज के मानव-समाज में पाया जाता है? यदि 
श्रम-विभाजन की कोई एक प्रणाल्ली लोगो को अनुचित और अन्याय- 
पूर्ण प्रतीत हो तो फिर किसी भी विज्ञान के लिए यह प्रमाणित करना 
सम्मव नही कि यही प्रणाली-जिसे छोग अनुचित और अन्यायपूर्ण 
समझते हें-जारी रहनी चाहिए । 

ईसाई घर्म ने यह सिद्धात प्रतिपादित किया था कि णवित इव्वर- 
प्रदत्त है। बहुत सम्भव है कि ऐसा ही हो भी; कितु यह प्रश्न तो जेप 
रह ही गया था--ईश्वर ने यह जव्ति किसको दी है-कंयरीन ' 
'को या भूगोव्योफ * को ?” निस्सदेह धर्म की कोई भी व्यारय्या इस 
जका का समाधान नही कर सकती। 

इसी प्रकार आत्मा के विकास में विव्वास करनेवाले दर्शन-बास्त्र 
ने बताया था कि राज्य और कुछ नही, व्यक्तित्व के ही विकास का 


१ रूस की महारानी कैथरीन द्वितीय ( महान्‌ ), राज्यकाल-- 
२७६१ से १७९६१ 

२ भूगोक्योफ ने १७७२ से १७७५ तक एक वड़े ही भवकर 
'किसान-विद्रोह का नेतृत्व किया था। इसने कितने ही नगरो पर 
अधिकार कर किया था १ 
१७ 


२५८ हम करें दया ? 


एक रूप हे। कितु इससे इस प्रश्न का उत्तर नहीं मिला--्या 
नीरो * और बगेज़खा * के राज्य को व्यक्तित्व के विकास का प्रति- 
रूपक माना जा सकता है ? निस्सदेह उच्च-से-उच्च दशेन-वाणी भी 
इस शका को नही भिद्ठा सकती । 

यही वात विज्ञान पर भी लागू होती हूँ। वेज्ञानिकों के मतानुसार 
श्रम-विभाजन शरीर-यत्रों अर्थात मानव-समाज के जीवन का एक 
अनिवार्य आधार हैं। कितु मानव-समाज में हम किस वस्तु को इद्रियों 
का श्रम-विभाजन माने ? क्रमि-ततुओ के श्रम-विभाजन का अध्ययन 
विज्ञान चाहे जितना भी करे उसका यह कार्य मनृप्य को यह वात 
मानने के लिए प्रेरित नही कर सकता कि जिस श्रम-विभाजन को 
उसकी वुद्धि और आत्मा अगीकार नहीं करती वह न्यायपूर्ण है। 

दारीर के जिन ततुओ की हम खोज-बीन करते है उनमें श्रम- 
विभाजन का हमे चाहे कितना भी अकादय प्रमाण क्यों न मिल्ले, यदि 
हमारी बुद्धि विछकुल मारी नहीं गई है तो हम यही कहेगे कि किसी 
मनुष्य को जन्म भर सूती कपडा ही वुनते रहना अर्थात एक ही प्रकार 
के कार्य में जुटे रहता प्रयोजनीय नहीं हैं, इस प्रकार की व्यवस्था 
श्रम-विभाजन नही वल्कि मनृष्य पर अत्याचार हैं । 

स्पंसरर और दूसरे छोग कहते हैँ कि जुलाहों का एक पूरा-का- 
पूरा वर्ग हैं, इसलिए उनकी क्रियाएं अवश्य ही इब्रियों के श्रम-विभाजन 
पर आधारित होगी। कितु यह तो ठीक वही वात हुई जो धार्मिक 
आचार्य कहा करते थे। धर्मवेत्ताओं के कथनानुसार इस संसार मे एक 


१ रोम के कुविख्यात सम्राट वछाडियस सीज़र नीरो ( ईसा पूर्व 
२७-६८) का १४ वर्ष का शासन-कारू विव्व के इतिहास में करता 
और व्यभिचार के लिए प्रसिद्ध है । 

२ मंगोलिया का प्रसिद्ध वर्वर शासक, जिसने दो वार चीन पर 
आधिपत्य जमाया और तुक्को को यूरोपीय सीमा से बाहर निकलते 
पर बाध्य किया--( ११६२-१२२७) । 

३ प्रसिद्ध मनोविद्यानवेत्ता हव॑दें सेसर (१८२०-१९०३ )। 


अम-विभाजन कौ भ्वामक घारणा श्प्९ु 


शक्ति हैं, इसलिए वह ईव्वरप्रदत्त है चाहे व्ह कैसी भी क्यो न हो । 
इसी प्रकार स्पेसर आदि के कहने का अर्थ यह हुआ कि चूकि इस 
ससार मे जुलाहे हे इसॉलिए श्रम-विभ,जन का भी यही उचित रूप है। 
इस तर्क में कुछ तथ्य हो सकता था यदि“उपयुंवत शवित और जुलाहों 
की उत्पत्ति स्वय हुई होती! कितु हम जानते हूँ कि वे स्वय उत्पन्न 
नही हुए है वल्कि हमने उन्हे जन्म दिया हुँ। इसलिए हमे यह देखना 
होगा कि हमने उस शक्ति को ईब्वर के इच्छानुसार उत्पन्न किया हैं 
या स्वयं अपनी इच्छा से। और इसी प्रकार यह भी देखना होगा कि 
हमने इन जुछाहो को इद्विय सम्बन्धी नियम के अनुसार जन्म दिया है 
या किसी और वस्तु के आधार पर | 

लोग खेतीवारी करके अपना जीवन-निर्वाह करते हे, जैसा कि 
सब लोगो के लिए करना उचित है। मान लीजिए कि इनमें से एक 
आदमी लुहार की धौकनी लगा लेता हे और अपने हल की मरम्मत 
आप कर लेता है। उसे ऐसा करते देखे उसका पडोसी उसके पास 
आता है और कहता है कि मेरे हछ की भी मरम्मत कर दो, इसके बदले 
में में तुम्हे काम या रुपया दूगा। इसी तरह फिर कोई तीसरा आदमी 
आता है, फिर चौथा और सिलसिला आगे चल पडता है। अब इन छोगो 
में आपसे आप श्रम-विभाजन की स्थापना हो जाती है और एक आदमी 
लुहार का काम ले बैठता है। इसी तरह मान लीजिए कि कोई दूसरा 
आदमी अपने बच्चो को अच्छी तरह से पढा-लिखा छेत्ता है, जिसे देख 
कर और लोग भी उसके पास अपने बच्चे छाकर पढानें को कहते हैँ । 
अब बह आदमी अध्यापक वन बैठता है। लेकिन स्मरण रखिए कि थे 
लुहार और अध्यापक दोनो ही अस्तित्व मे केवल इसलिए आए कि 
समाज ने उन्हे लुहारी और अध्यापन का कार्य करने को कहा और वे 
लुहार और अध्यापक उसी समय तक रह सकते हे जबतक कि समाज 
उन्हे लुहारी और अध्यापन का कार्य करने के लिए कहता रहे। अब 
यदि ऐसा हो जाय कि बहुत-से लछुहार और अध्यापक पैदा हो जाय॑ 
और उनके काम की दूसरो को आवश्यकता न रह जाय हो ऐसी दक्षा 
में साधारण बुद्धि यही कहती है कि वे लोग फौरत इस पेशे को छोडकर 


२६० हम करें क्‍या ? 


फिर से खेतीवारी करने लग जायगे । जहा कही भी उचित श्रम-विभा- 
जन की व्यवस्था के भग होने का कोई कारण नही होता वहा सदा ऐसा 
ही होता भी है। 

जो लोग ऐसा करते है वे अपनी बुद्धि और अन्तरात्मा की प्रेरणा 
ही से करते हे । अतएव हम लोग, जिन्हे भगवान्‌ ने वृद्धि और अन्त- 
रात्मा प्रदान की है, इस प्रकार के श्रम-विभाजन को उचित मानते है । 
किंतु यदि स्थिति ऐसी हो जाय कि लुहार दूसरो को अपना काम करने के 
लिए विवज कर सके और घोडे की नाल बनाने का काम उस समय 
भी जारी रखे जब नालो की किसीको आवश्यकता ही न हो और इसी 
प्रकार यदि अध्यापक अपने अच्यापन का कार्य उस समय भी चलाते 
रहे जब कोई पढनेवाला ही न हो तो बुद्धि और अन्तरात्मा से विभूषित 
अत्येक दर्शक को यही लगेगा कि यह तो श्रम-विभाजन नही बल्कि 
दूसरे छोगो के श्रम का शोषण है, क्योकि इस प्रकार के कार्य उस 
कसौटी पर खरे नहीं उतरते जो श्रम-विभाजन के आचित्य को 
परखने का एकमात्र साधन हैं। कसौटी यह हैँ कि छोग जो काम करते 
है उसकी माग दूसरे आदमियों में भी हो और लोग उसके लिए स्वेच्छा 
से पारिश्रमिक देने को तेयार हो। फिर भी वैज्ञानिक लोग इसी भोपण 
को श्रम-विभाजन कहते हें । 

लोग ऐसी चीजे बनाते हे जिनक्री दूसरों को आवश्यकता नहीं 
होती, फिर भी वे चाहते हैँ कि उनके इस कार्य के बदले उनका भरण- 
पोपण किया जाय। इतना ही नहीं वे तो यह भी कहते है कि 
श्रम-विभाजन के नियमों के अनुकूल होने के कारण उनका यह कार्य 
उचित हैं । 

हमारे ही देश में नहीं, बल्कि सभी स्थानों में जिस सबसे बडे 
दूपण का जनता को दुख उठाना पडता है वह है उस देश की सरकार 
और उसके अंतर्गत कार्य करनेवाले अनग्रितत अधिकारी। अग्रेजों के 
कथनानुसार हमारे आज के आथिक कष्ट का कारण आवश्यकता से 
अधिक उत्पादन” है। अर्थात्‌ , उनका कहना हैं कि ऐसे पदार्थों का 
अत्यधिक परिमाण में उत्पादन होता है जिन्हें कोई चाहता नहीं या 


अम-विभानन की भ्रामक घारणा २६१ 


जिनके सम्बन्ध में छोगो को यह समझ में नहीं आता कि इनका क्‍या 
किया जाय। यह सव उस विचित्र भावना का परिणाम हैं जो हमारे 
मस्तिष्क में श्रम-विभाजन के सम्बन्ध में वैठी हुई है । 

यदि कोई मोची लगातार ऐसे जूते बनाता रहे जिनकी बहुत दिनो 
से किसीको आवश्यकता ही नहीं रह गई है और यदि वह यह सोचे 
कि उसके इस कार्य के बदले उसका भरण-पोपण करना छोगो का 
कत्तंव्य है तो हमें वडा आब्चये होगा । कित्रु जो लोग आसन-व्यवस्था, 
गिरजा, विज्ञान और कला से सम्बन्धित हैँ उनके लिए क्या कहा जाय ? 
वे तो जनता के लिए कोई भी ग्राह्य या उपयोगी वस्तु नही वनाते। 
उनकी बनाई हुई चौजो की किसीकों आवश्यकता नहीं, फिर भी वे 
श्रम-विभाजन की दुहाई देते हुए वडो निर्भीकता के साथ कहते है कि 
हमें अच्छा खाना और कपडा मिले | 

ऐसे जादूगर तो हो सकते है जिनके खेछो को जनता पसद करे और 
उन्हें खुब खिलए-पिछाए; लेकिन ऐसे जादूगरों की तो कल्पना तक नही 
की जा सकती जिनके तमाशे किसीको पसद न हो और फिर भी वे अपनी 
करामातो के वदले निर्भीकतापूर्वक वडिया खाने-पीने की माग करें। कितु 
आज सरकारी लोग, गिरजा मे काम करनेवाले और विज्ञान या कला के 
विशेषज्ञ, संसार के सभी छोग यही तो कर रहे है और यह सव श्रम- 
विभाजन को मिथ्या कल्पना का ही तो परिणाम है--एक ऐसी कल्पना 
जो भनृष्य की अन्तरात्मा से उद्भूत नहीं हुई है वल्कि उन निष्कर्पों पर 
अवलम्बित है जिन्हे वैज्ञानिक छोगो ने एक स्वर से स्वीकार कर लिया। 

श्रम-विभाजन तो सदा रहा हैं और अब भी हैं, कितु वह उचित 
तभी होता है जब उसकी रूपरेखा का निर्णय मनुष्य की वृद्धि और 
अन्तरात्मा करती है, न कि केवछ उसके प्रचकत को देखकर ही उसे 
स्वीकार कर लिया जाता है। सभी मनृष्यों की बुद्धि और अन्तरात्मा 
इस रूपरेखा का निर्णय वडे ही सरल और असदिग्व रूप में एक स्वर 
के साथ करती है--वह यह कि श्रम-विभाजन उचित तभी होता है जब 
किसी एक व्यवित को विशेष क्रिया की दूसरे छोगो को इतनी आव- 
श्यकता होती है कि वे न केवल उससे उस कार्य को करने को कहते 
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है बल्कि उसकी सेवाओ के बदले स्वेच्छापू्तक उसका भरण-पोपण भी 
करने को तत्वर हो जाते है। कितु यदि कोई व्यक्ति अपने बचपन 
से लेकर तीस वर्ष की आयू तक दूसरो के सहारे जीवनयापन करता 
हुआ यह बचन देता रह सकता हैँ कि पढ-लिखकर में आपके लिए 
कोई उपयोगी काम करूगा--ऐसा कार्य जो कोई उससे करने के लिए 
नही कहता--और यदि तीस दर्प की आयु के वाद से मृत्यु पर्यन्त भी 
वह इसी प्रकार जीवन विताता रह सकता है और ऐसे कार्यो के करते 
रहने का वचन देता रह सकता है जिसे लोग उसे करने को नही कहते, 
तो यह श्रम-विभाजन नही माना जा सकता और वास्तव मे यह श्रम- 
विभाजन है भी नहीं। यह तो गक्तिशालियो द्वारा निर्वेछों के श्रम 
का शोषण मात्र है । यह तो वही डकैती है जिसे धर्माचार्य “ईब्वरीय 
विवान' कहकर पुकारते थे, जिसे बाद में दाशनिको ने 'जीवन का 
आवश्यक रूप' कहकर पुकारा और जिसे आज वैज्ञानिक छोग इद्।ियों 
का श्रम-विभाजन कहते है । यही वह एकमात्र तथ्य है जिसमे आज के 
सत्ताधारी विज्ञान का सारा महत्व निहित है । 

आज का विज्ञान हमारी अकर्मण्यता के लिए प्रमाण-पत्र देने छूगा 
है, क्योकि अकेले उसीको अपनी शोधवशाला में बैठकर इस वात का 
निर्णय करने का अधिकार है कि समाज-रूपी दरीर-यत्र मे कौन-सा 
कार्य इद्रिय सम्बन्धी नियमों के अनुसार हो रहा है और कौनसा उसके 
विरुद्ध । इसका आजभय तो यह हुआ कि इस वात का निर्णय हर 
आदमी स्वय अपनी वृद्धि और अन्तरात्मा से पूछकर नहीं कर सकता, 
यद्यपि सत्य यह है कि उसकी वृद्धि और अन्तरात्मा का निर्णय कही 
अधिक सच्चा और तात्कालिक होता है। 

जिस प्रकार पहले धर्माचार्यो के सम्बन्ध मे और बाद में सरकारी 
अधिकारियों के वारे में यह सदेह नही किया जा सकता था कि समाज 
के लिए वे ही सबसे अधिक आवश्यक हे उम्री प्रकार आज वैन्ञानिको 
के सम्बन्ध में ऐसा छगता है कि उनकी क्रियाएं घरीर-यन्र के नियमों 
के विलकुल अनुकूल हे अर्थात्‌ वैज्ञानिक और कलाकार ही शरीर-यत्र 
के सबसे बहुमूल्य मेथा-तन्तु हे। छेकित भगवान्‌ इनका भा करे ! 
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्ु 


इसमें तो कोई बुराई नही कि ये छोग भी पुराने जमाने के पुरोहितों 
और दार्शनिको की तरह छोगो पर शासन करें और खाय पियें, मौज 
उडाय, किंतु णर्त यह हैं कि वे उनकी तरह जनता को कुमागें पर न 
ले जाय॑ | 

चूकि मनृप्य तकंगील व्यक्ति है इसलिए वह सदा अच्छे और बुरे 
में अन्तर करता आया है मौर इस दिशा में अपने पूर्वजों के अनुभव 
से भी लाभ उठाता रहा है। मनृष्य बुद्धि मे सघर्प करता रहा है, 
मत्य और सर्वोत्तम मार्ग को ढू ढता रहा है और धीरे-धीरे कितु दुढ़ता 
के साथ उस मार्ग पर बढता रहा है। उसके इस मार्ग में बाधा डालने 
के लिए बहुत-से भ्रम खडे किये जाते रहे है ताकि उसे बहकाया जा सक्रे 
कि वह जो कुछ भी कर रहा है ठीक नही है और उसे पुराने छोगो 
की तरह से ही जीवन बिताते रहना चाहिए। सबसे पहले तो ईसाई 
धर्म के वे पुराने भयकर श्रम सामने आए जिनसे मनुष्य ने बडे ही 
सघर्य और श्रम के पण्चात अपने को धीरे-बीरे मृक्त किया, कितु उनसे 
पूरी तरह से पिंड छूटने से पहले ही एक नया धोखा आ खड़ा हुआ 
बौर वह था राज्य-दर्शन का धोखा । मनृप्य ने इस जाल को भी भग 
किया कितु अब एक नया तथा और भी अधिक भयकर छल उसके 
मार्य में वबाघा देने के लिए आ खडा हुआ है और वह हैं विज्ञान 
का छल | 

यह नया छल भी वैसा ही है जैसे कि पुराने थे, बस इतनी 
विशेपत्ाा अवध्य है कि हमारी अपनी और पूर्वजों की वृद्धि और 
अन्तरात्मा के स्थान पर एक बाह्य वस्तु का प्रयोग होने छगा है। 
इस बाह्य वस्तु को धर्मशास्त्रो में 'दंवी जान! कहा जाता था और 
इसीको अब विन्नान में “निरीक्षण कहा जाता है। विज्ञान की चाल यह 
है कि मानवीय बुद्धि और अन्तरात्मा की भयकरतम कत्तेव्यच्युतियो 
की तरफ ध्यान आकर्षित करके वह वृद्धि और अन्तरात्मा के अति 
मनुप्य के विश्वास को नप्ट कर देना चाहता है और अपने इस भाम- 
जार को एक वैज्ञानिक सिद्धात का वाना पहनाकर यह विश्वास 
दिलाना चाहता है कि वाह्य-तत्व का ज्ञान आरप्त करके मनुष्य उन 
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असदिग्ब तथ्यों की जानकारी प्राप्त कर लेता है जो उसके समक्ष 
मनृष्य-जीवन के नियमो को स्पष्ट कर देते हे । इसके फलस्वरूप मनुष्य 
का मानसिक अध पतन हो जाता हैं । चूकि उसे यह विव्वास उत्पन्न 
हो जाता हूँ कि प्रत्येक वस्तु का निर्णय निरीक्षण के आवार पर ही 
होना उचित है--यद्यपि वास्तव में यह निर्णय बुद्धि और अन्‍्तरात्मा 
द्वारा होता चाहिए---इसलिए उसकी अच्छे और बुरे को समझने की 
चेतना नष्ट हो जाती है और वह अच्छाई और वूराई की उस व्याख्या 
को समझने मे असमर्थ हो जाता है जो उससे पहले का समाज करता 
आया था। उसकी धारणा यह हो जाती हैँ कि ये सव वातें व्यक्तिगत 
और अन्य वातो पर आश्रित है, इसलिए इतका परित्याग कर देना 
चाहिए; सत्य का ज्ञान किसी एक व्यक्ति की वृद्धि या तकंगक्ति से 
नही होता क्योकि मनुष्य से भूछठ हो सकती है । उसके कथनानुसार 
सत्य को समझने का एक दूसरा मार्ग है जो कि अचूक और बिलकुछ 
यत्रवत है। यह मार्ग है तथ्य का अध्ययन करना। तथ्य का अध्ययन 
वैज्ञानिक आधार पर होना चाहिए अर्थात्‌ साकारवाद और विकासवाद 
के उन दो सिद्धान्तो के आधार पर, जो निराधार हे कितु हमारे समक्ष 
असदिग्ध सत्य कहकर प्रस्तुत किये जाते है । 

आज का विज्ञान, जिसका इतना वोलवाला है और जिसकी 
गम्भीरता गिरजा-धर्मं से कम श्रामक नही हैं, यह घोषणा करता है 
कि जीवन सम्बन्धी सभी प्रइनों का एकमात्र हरू प्रकति-विद्येपत. शरीर- 
यत्रो--के तथ्यो का अध्ययन करना हैं। इस घोषणा का न तो अब 
तक प्रतिकार ही हुआ है और न सच पूछिए तो उसकी आलोचना 
करने की ही चेप्टा की गई है। उसकी नवीनता से प्रभावित होकर 
कुछ खिलवाडी नवयुवक प्राकृतिक विज्ञान के इन तथ्यों का अध्ययन 
करने दौड पडते हे और उस मार्ग का अनुसरण करने छूगते है जो 
प्रचलित सिद्धात के अनुसार हमे जीवन सम्बन्धी प्रब्नों के स्पष्टीकरण 
की ओर छे जानेवाला एकमात्र मार्ग है । कितु ये विद्यार्थी जितना ही 
इसका अध्ययन करते हूँ उतना ही वे जीवन की समस्याओं को हल 
करने की न केवल सम्भावना से बल्कि कव्पना तक से टूर हटते चले 
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जाते है। और जितना ही वे अपने निरीक्षण पर अवलूम्बिन न न्ह्कर 
दूसरों के निरीकषण के आधार पर बताई गई बातो को विव्वासपुर्वक 

ग्रहण करने के आदी बनते जाते है उतना ही आन्तरिक सत्य उनकी 
आखो से ओनझल होता चछा जाता है और उतना ही वे अच्छे और बुरे 
को समझने की अपनी चेतना को खोले चले जाते है तथा अपने पूर्ववर्तती 
मानव-समाज द्वारा निर्वारित अच्छाई-बुराई की व्यात्या को समझ 
सकने की उनको जक्ति हुप्त होती चली जाती है। इसी प्रकार 
जितना ही वे विज्ञान के अनर्गल सिद्धात का अनुकरण करते जाते 
ह---जिसका कि मनुष्य के लिए कोई महत्त्व नही होता--उतना ही वे 
विलकुल अंवकारपूर्ण निरीक्षण के टूटे-फूटे रूडहरों में खोए फिन्ते है 
और उतना ही वे स्वतत्रतापूर्वक सोचने की अपनी शक्ति को ही नहीं 
खो बैठते वल्कि अपने सिद्धात की सीमा से वाहर दूसरे छोगो के नवीन 
विचारों को समझने की क्षमता से भी हाथ धो वैठते हे । सबसे बड़े 
महत्त्व की वात तो यह है कि अपनी आयु के सर्वोत्कप्ट वर्ष वे जीवन 
अर्थात श्रम के प्रति अनम्यस्त बनने में बिता देते हैं और अपनी स्थिति 
को न्यायसगत मानने के आदी हो जाते हे, जब कि जरीर से वे विलकुल 
निरथेंक पंगु वन जाते हें। दार्गनिकों और तालमद* के अनुयाइयो 
की तरह उनकी मेथा-जक्ति का लछोप हो जाता है, वे मानसिक जनखें 
बन जाते है और जैसे-जैसे उनकी वृद्धि मन्द होती जाती हैं वंसे-वैसे 
उनके मन में एक प्रकार की व्यगत्मविष्वास की भावना उदित होती है 
जो उन्हें सरल, स्पष्ट और मानवीय विचार-णैली को पुन अपना 
सकने की सम्भावना से सदा के लिए वचित कर देती हूँ । 





# यहुदी कानूनों और पौराणिक कथाओं के संग्रह का सलाम 
तालमद है। 


$ २२ ॥ 
बुद्धिजीवियों के थोथे वचन 


श्रम-विभाजन मानव-समाज में सदा रहा है और कदाचित सदा 
- रहेगा; किंतु प्रइन श्रम-विभाजन की विद्यमानता का नहीं बल्कि उस 
कसौटी का है जिसपर कसकर हम श्रम-विभाजन को खरा मान सकते 
है । यदि हम निरीक्षण को कसौटी माने तो इसका अर्थ यह है कि हमे 
अन्य सभी कसौटिया अस्वीकार्य हे और समाज में प्रचलित जो कोई 
भी श्रम-विभाजन हमें उचित दिखाई देगा उसीको हम ठीक मानने को 
तैयार हो जायगे। वास्तव में यही वह दिशा हैं जिधर आज का 
सत्ताधारी विज्ञान हमे ले जा रहा हूँ । 

“अ्रम-विभाजन कुछ लोग मानसिक और आत्तमिक श्रम में 
सरहूग्न है, तो कुछ शारीरिक श्रम में ““-यह वात छोग कितने 
विश्वास के साथ कहते हँ । वास्तव में वे ऐसा ही विश्वास भी करना 
चाहते हे और समझते है कि इस ससार में सभी छोगो की सेवाओं का 
एक-दूसरे से बिलकुल ठीक विनिमय हो रहा है। कितु आज जो श्रम- 
विभाजन प्रचलित हैँ वह वास्तव में बलात्कार और शोपण का ही सरल 
और अत्यत पुराना रूप है । 

लोग कहते है--/तू या तुम लोग ( क्योकि एक आदमी को 
खिलाने के लिए प्राय अनेक आदमियों की आवश्यकता होती है ) 
मुझे खाना खिलाओ, कपड़े दो, मेरे लिए वे सभी कठोर कार्य करो 
जो में तुमसे करने के लिए कह ओर जिनको तुम मेरे लिए वचपन 
से ही करते आए हो! अगर तुम ऐसा करोगे तो इसके बदले मे 
तुम्हारे लिए वह मानसिक कार्य करूगा जिसके करने में में समर्थ हू 
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और जिसका मुझे अभ्यास है । तुम मुझे भारीरिक भोजन दो 
और में तुम्हे आत्मिक भोजन दूंगा ।” यह लेखा-गोखा मालुम तो विल- 
कुछ ठीक होता हैं और वास्तव में ठीक है भी, वणर्ते कि सेवाओ का 
यह विनिमय स्वेच्छापूर्वक हो और जो छोग भारीरिक भोजन देते है 
उन्हे आत्मिक भोजन प्राप्त करने से यहले उसे देने के लिए विवण 
न होना पडे। आत्मिक भोजन का उत्पादक कहता है--“में तुम्हे 
आत्मिक भोजन दे सकू, इसके लिए तुम मुझे खाता कपडा दो और में 
जो गदगी करू उसे साफ करों। कितु गारीरिक भोजन के उत्पादक 
को यह सब काम कोई माग उपस्थित किये विना ही करना पता है 
और यदि उसे आत्मिक भोजन न भी मिले तो भी उसे शारीरिक भोजन 
देना ही होता है। यदि सेवाओ का विनिमय स्वेच्छापूर्वक होता तो दोनो 
की स्थिति एक समान होती। 

हम भानते हूँ कि मनृपष्य के लिए आत्मिक भोजन भी उतना ही 
आवश्यक हैँ जितना कि जारीरिक भोजन, किंतु विद्वान और कलाकार 
कहते हेँ---“इसके पहले कि हम जनसाधारण को आत्मिक भोजन दे हम 
चाहते है कि वे हमे गारीरिक भोजन दे ।” यदि वे ऐसा कह सकते है 
तो क्या आारीरिक भोजन के उत्पादक यह नहीं कह सकते कि इसके 
पहले कि हम शारीरिक भोजन दे हमे आत्मिक भोजन की आवश्यकता 
है और जबतक वह नही मिलेगा तवतक हम कार्य नही कर सकते? 

वैज्ञानिक और कलाकार कहते हे---/इसके लिए कि में आत्मिक 
भोजन तैयार कर सकू मुझे एक हल चछानेवाले लहार, मोची, वढई, 
इंट पायनेवाले, मंगी और दूसरे छोगो की सेवाओ की आवश्यकता है ।” 
इसी तरह हर मजदूर को यह कहने का अधिकार हुैं--'इसके पहले 
कि में तुम्हारे लिए आरीरिक भोजन तैयार करने के लिए कार्य आरम्भ 
करू मुझे तुम्हारे आत्मिक कार्य का छाम मिल जाना चाहिए। मूझे 
अपने कार्य के लिए भक्ति प्राप्त करने के तिमित्त धारमिक बिक्षा, 
सुव्यवस्थित सामाजिक जीवन, वेज्ानिक प्रयोगो के छाभ और कला 
से उत्पन्न आनन्द और सतोप की आवश्यकता है। मेरे पास इतना 
समय नही कि जीवन के अर्थ की में स्वय व्याख्या करहू---यह व्याल्या 
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तुम स्वय करके दो। मेरे पास इसके लिए भी समय नही कि में 
सामाजिक जीवन के लिए उन नियमो का निर्माण करू जिनसे न्याय का 
उल्लघन रोका जा सकता है--उन्हे तुम स्वय मुझे बनाकर ठो । इसी 
प्रकार मेरे पास यत्रशास्त्र, पदार्थ-विज्ञान, रसायनशास्त्र और शिल्पविद्या 
के अध्ययन में छूगाने के लिए समय नहीं है--मुझे तो ऐसी पुस्तके दे 
दो जो मेरे औजारो, मेरी कार्यप्रणाली, मेरे निवासस्थान और गरमी 
तथा प्रकाश प्राप्त करने के साधनो को सुधारने की युक्ति बता सके। 
काव्य, सगीत और शिल्पकछा मे व्यस्त रहने के लिए भी मेरे पास 
समय नही, मुझे तो कला से उद्भूत होनेवाली वे प्रेरणाए और सतोप 
प्रदान कर दो जिनकी जीवन को आवद्यकता है ।” कलाबिंद और 
विज्ञानवेत्ता कहते हे--“मजदूर छोंग हमारे लिए जो काम कर देते है 
उसे वे न करे तो हम अपनी आवश्यक और महत्वपूर्ण समस्याओं पर 
ध्यान नहीं दे सकेगे।” कितु मजदूर कहता है कि यदि मुझे 
मेरी बुद्धि और अन्तरात्मा की माग के अनुसार धार्मिक विक्षा 
नहीं मिलती, मेरे श्रम को सुरक्षित रखने के लिए उचित 
राज्य-व्यवस्था प्राप्त नहीं होती, मेरे कार्य को सुविधा प्रदान 
करनेवाला ज्ञान और मेरे श्रम को सुख देनेवाल्ा कला का आनन्द 
प्राप्त नही होता तो में हल चलाने, खाद ढोने और गदगी की सफाई 
करने के उन कामो को नही कर सकता जो कम महत्त्वपूर्ण और आव- 
ब्यक नही हैँ । मजदूर यह भी कहता हैं कि आत्मिक भोजन के रूप में 
तुमने अबतक मुझे जो कुछ भी दिया हे वह मुझे अनुकूछ नहीं पडता 
में तो समझ तक नहीं सकता कि इससे किसीका क्‍या भला हो सकता 
है। इसलिए जबतक मुझे अपने लिए उपयोगी भोजन नहीं मिलता--जैसा 
कि प्रत्येक व्यक्ति को मिलना चाहिए--तवतक में तुमको वह शारीरिक 
भोजन नहीं दे सकता जोकि में उत्पन्न करता हू । 

अगर सभी मजदूर छोग ऐसा कहने छगे तो कंसा रहे ? आप 
अच्छी तरह से जानते है कि ये बातें कोरी मजाक की नहीं बल्कि सीधी- 
सादी न्याय की बाते होगी । यदि मजदूर ऐसा कह्टे तो उनकी यह वात 
मानसिक कार्यकर्ताओं से कही अधिक न्यायमंगत होगी, क्योंकि श्रम- 
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जीवियों का काम बुद्धिजीवियों के काम की अपेक्षा अधिक महत्त्वपूर्ण 
ओर अनिवाय होता है और जहां वुद्धिजीवियों को अपने बचत के 
अनुसार श्रमजीवियों को आत्मिक भोजन देने में कोई अड्चन नहीं 
पड़ती वहां श्रमजीवियों को झारटीरिक भोजन देने में कठिनाई पड़ती है 
बरयोकि वह भोजन स्वयं उसके लिए पर्याप्त नहीं होता। 

यदि उम-जैसे वद्धिनीवियों के समन इस प्रकार की सरल और 
स्वाय-संगन मांगें रखी जाये तो हम उनका वया उत्तर देंगे ? हम उन्हें 
किस पवार संलष्ट करेंगे ? क्या हम उन्हें डघर-उबर की घामिक पुस्तक 
और भिन्न-भिन्न मठों ओर गिरजाबरों से प्रकाशित परे देकर उनकी 
घामिक शिक्षा की मांय को पूरा कर देंगे ? क्‍या हम कानूनी पुस्तकों, 
आदाठलतों के विभित्त सिर्णयों और अनेकातेक कमेटियों और कमीशनों 
के मियमों को उपस्दित करके उनकी सामाजिक न्याय की भूख मिटा 
सकेंगे ? इसी प्रकार यया हम उनको ज्ञान की पिपासा को नक्षत्रा और 
ग्रहों की बनावट, आकाश्गंगा की सापतीछ, झुप्क रेखागशित, सूक्ष्म 
यंत्रों दारा किसे गए शोधों, आत्म-अनात्मबाद के झगड़ों और वैज्ञानिक 
विद्यालय की कार्रबादयों द्वारा संतुप्द कर सकेंगे ? और फिर हम 
उनकी कछान्मक मांगों की पूि कैसे करेंगे ? पुश्किन, ' डोस्टोवस्को, 
तर्मनेब ३ और टदात्सटाय से ? फ्रांस के था अपने देश के ही चित्रकारां 
के उन चित्रों से मिनमें नंगी औरतों, साटन, मखमछ, प्राकृतिक दृश्य 
बादि के चित्रण किये गाए हैं? वैंगनर” या अपने ही यहां के किसी 
संगीतज्ञ के संगीत से 7"-इनमें से कोई भी वस्तु न उनके अनुकूछ 
पड़ती, ने पड़ सकती है, क्योंकि चंकि हमें दूसरों के श्रम का प्रयोग 
करने का अधिकार मिल गया है और आत्मिक भोजन के उत्पादन का 
हम पर कोई अनिवार्य उत्तरदायित्व नहीं है इसलिए वह उद्देश्य जो 
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हमारे कार्यो का होना चाहिए हमारी आखों से विलकुल ओझल हो 
गया है। हम यह जानते तक नहीं कि श्रमजीवियों की आवश्यकता 
बया हैँ ? हम उनके जीवनयापन के ढय को, उनके दृष्टिकोण को बोर 
उनके बोलने के तराका का मूल गए हू ) हम खुद मजदूर तक का भूल 
गए है और हम उतका ठीक उसी तरह से अध्ययन करते हैं ऊँसे कोई 
किसी दुर्लभ जाति या नवजात अमरीका का अध्यवन करता हैं। 
इस प्रकार अपने छिए आरीरिक भोजन की माग करते हुए हमने 
अपने ऊपर आत्मिक भोजन प्रदान करने का उत्तरदायित्व ग्रहण कर 
लिया है । 
कितु एक काल्पनिक श्रम-विभाजन के फलमन्वरूप--जिसने हमें 
न केवल कार्य करने से पहले भोजन करने की अनुमति दे रखी हूँ वल्कि 
जसके अनुसार हम पीढियों तक बिना कुछ उत्पादन किये ही ख 
उड़ा सकते हं--हमने अपने भरण-पोपण के बदले में देने के 
चीजें तैयार की हू जो कि केवल विज्ञान और क्या के लिए उपयोगी 
प्रतीत होती है, क्तु जो उन छोगो के लिए विलकुल निर्थक, अग्राहव 
और घृणास्पद है जिनके श्रम का घोपण हमने बदले मे आत्मिक भोजन 
देने का वहाना करके कर लिया हैं। अपने कबों पर हमने जो उत्तर- 
दायित्व ग्रहण किया है उसे अंवताव्' हमने अपनी आंखों से उतना ओलल 
कर व्यिा हैँ कि हम यह भी भूछ गए हे कि हम जो कार्य कर रहे हें 
उसका उद्देष्य क्या है; यहांतक कि जिन छोगो की सेवा करने का 
भार हमने लिया था उन्हींको अपनी वैज्ञानिक और कल्तात्मक क्रिया 
का विषय बना ब्या है। हम उनका वध्ययन करने है और अपने 
विनोद और मनोरंजन के लिए उनके जीवन का चित्रग करते हैं । इस 
वात को हम बिलकुल्ठ भूल गए हे कि हमे उनका अव्ययन और चित्रण 
नहीं वल्कि उनकी सेवा करनी चाहिए। 
अपने कवो पर ग्रहण किये हुए उत्तरदायित्वों को हमने इतना 
अधिक भूला दिया हूँ कि हम यह नहीं देख पाते कि विज्ञान और कला 
के क्षेत्रों में हमने जो कुछ भी करने की जिम्मेदारी टी थी उसे हमने 
नहीं दूसरों ने किया हैं और हमारा अपना स्थान भरा हुआ है । ऐसा 
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मालूम होता हैं कि जिस समय हम कभी शरौर-पत्रो की आकस्मिक 
उत्पत्ति, कभी अध्यात्मवाद, कभी परमाणुओ के रूप, कभी विभिन्न 
अगो की स्वयभू पुनरुत्पत्ति और कभी वनस्पतियों व प्राणियों के जीवन 
सम्बन्धी आधार-तत्वो आदि के सम्बन्ध मे तकं-वितर्क कर रहे थे--ठीक 
वैसे ही जैसे कि दाशंनिक छोग विन मेरी के निर्दोष, मूछभूत पाय- 
कर्म से अछूते जन्म के सम्बन्ध में बादविवाद करते थे--जन-साधारण 
को आध्यात्मिक भोजन की आवश्यकता हुई और जो लोग विज्ञान तथा 
कला के क्षेत्र मे असफल होकर तिरस्कृत हो चुके थे उन्होने एकमात्र 
आधिक लाभ के लिए चिन्तित रहनेवाले व्यापारियो के आदेश फर जनता 
को आत्मिक भोजन देना आरम्भ कर दिया और तबसे वे निरतर ऐसा 
करते आ रहे हे। यूरोप के अन्य भागो मे प्राय चाछोस वर्षों भे और 
रूस मे भी पिछले लगभग दस वर्षों मे करोडो पुस्तके, चित्र और 
गानो की क्ताबे जन-साधारण में छापकर बादी गई है और 
लोगो के सामने प्रदर्शत किये गए हे। जन-साधारण इन्हे देखते हे, 
गाते हे और अपना आत्मिक भोजन प्राप्त करते हे। इस भोजन 
को देने का उत्तरदायित्व तो हमने लिया था, कितु उन्हें यह 
मिलता है किसी और से, और हम जो इस आत्मिक भोजन को 
प्रदान करने के नाम पर अपनी अकर्मष्यता को उचित ठहराते है, 
चुपचाप वेठे-वैठे आखे फाडे देखते रहते हे। किंतु हमे इस तरह आज 
फाडकर नही देखना चाहिए क्योकि हमारे पक्ष की अतिम दलील भी 
अदब्य होती जा रही हैं। हम सोचते है कि हमने किसी एक विपय में 
विशेषता प्राप्त की हैँ, इसलिए हमारा कार्य भी एक विशेष प्रकार का 
है। हम सोचते हे कि हम जनता के भस्तिष्क हे, जनता हमें भोजन 
देती है, हमने उसे शिक्षित बनाने का उत्तरदायित्व अपने कथो पर 
लिया है और यही एकमात्र कारण है कि हमने अपने को श्रम से मुक्त 
कर लिया है--लेकिन प्रइन तो यह है कि हमने श्रमजीवियो को वयाः 
सिखाया है और क्या सिखा रहे हे ? वे एक वर्ष, दस वर्ष, सैकडो 
वर्षो से प्रतीक्षा करते आ रहे हे और अब भी हम वादविवाद ही 
कर रहे हे और उन लोगो को भुलाकर रवयं अपने को सिखा और एक- 


“२७२ | हम करें क्‍या ? 


“दूसरे का मनोरंजन कर रहे हँ। हम उन्हें इतना अधिक भूछ गए हूं 
कि दूसरे लछोगो ने उन्हे सिखाना और उनका मनोरजन करना आरम्भ कर 
दिया हैं । मजे की वात तो यह है कि हमें इस वात का पता भी नहीं 
चला । इससे यह बिलकुल स्पष्ट हैं कि हमछोग जनता का परोपक्ार 
करने की जो वह्री-वड़ी वातें बनाते है वह केवल एक निर्लंज्ज बहाना 
मात्र है । 
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$ दे । 
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पं 


एक समय था जब हमारे समाज के जीवन की वागडोर धर्माचरार्यो 

'के हाथो में थी। गिरजा-वर्म ने छोयगो के कल्याण का वचन विया 
और इसके बहाने से अपने को मानव-समाज के जीवन-सचर्ष में योग 

देने से मुक्त कर लिया। कितु ज्योही ऐसा हुआ धर्म के ठकेदार अपने 

कत्तव्य-यय मे विचलित हो गए और जनना भी उस धर्म की ओर से 

विमुख हों गई | ग्रिर्जा-घर्मं के विनाथ का कारण स्वय उसकी त्रुटियां 

या भूले नहीं थी, वल्कि यह कि उसके अनुयाइयों ने कौन्सटैन्टाइल हैं 

के राज्यकाल में सरकारी अधिकारियों का योग पाकर श्रम के निब्मो 

का परित्याग कर दिया था गौर उसके फलन्वनूप उनमे जो अकर्मण्यता 

और विल्तिता घुत्ती उम्रीनें ईस्नाई धर्म में त्रुट्यो को जन्म द्विया। 

ज्योही गिरजा के धर्माच्रार्यो को श्रम से मुक्ति मिलो त्योही उन्होंने 

उस मानव-समाज के हित का ध्यान छोड दिया जिसकी सेवा का भार 

उन्होंने अपने कंबों पर लिया था जर स्वयं अपनी चिन्ता में सल्ग्न 

हो गए । इसीके फलस्वरूप वे अकर्मण्यता और विलछासिता के शिकार 
बने । इसके बाद राज्यतत्र ने छोकजीवन के नेतृत्व का भार शऋ्रहण 

“किया । उसने जनता को न्याय, चांति, सुरक्षा, सुव्यवस्था और उसकी 
बात्मिक तथा भौतिक आवश्यकताओं को पूर्ति का वचन दिया बौर 








क# रोम का सम्राट्‌ कौन्सटैन्टाइन महान्‌ (२७२-३३७ ) 


अष्ट वेज्ञानिक मर कलाकार र७३ 


इसके बदले जिन छोगो ने राज्य की सेवा की उन्हे जीवन के संघर्ष 
से मुक्ति मिल गई । और जंसे ही सरकारी कर्मचारी दूसरों के श्रम का 
शोपण करने में समर्थ बने वैसे ही उन्होंने भी वही करता आरम्भ कर 
दिया जो गिरजा के कर्मचारियों ने किया था। उनके काय्ये का लध्य 
छोक-कल्याण नही वल्कि राज्य का कल्याण वन गया और रोम, फ्रास, 
इंगलेड, रूस और अमरीका में सभी राज्य-कर्मंचारियों ने--भासक से 
लेकर के छोटे-से-छोटे अफसर और कार्यकर्ता तक ने--अपने को बक- 
मेंप्यता और आहलस्य में डुवों दिया। इसका परिणाम यह हुआ कि 
राज्य पर से छोंगो का विश्वास उठ गया और आज हम सभी जगह 
अराजकता को जानबूझकर एक आदर्श के रप में उपस्थित क्ये जाते 
देख रहे हैं । जनता की आखो में राज्य के लिए आकर्षण न रह जाने 
का एकमात्र कारण यह था कि उसके कर्मचारियों ने दूसरे के श्रम का 
शोपण करना अपना अधिकार मना । 

यही बात वैज्ञानिकों और कलाकारों ने भी राज्य कर्मचारियों 
की सहायता से की है। उन्होंने भी अकमंण्य वनने और दूसरों के 
श्रम का गोपण करने का अधिकार प्राप्त करने की चेप्टा की 
और अव वे भी अपने ककत्तंव्य के च्यूत हो गए है। वास्तव में 
इनसे भी भूल केवल इसलिए हुई कि श्रम-विभाजन के अशुद्ध सिद्धात 
को स्वीकार करने के पच्चात्‌ उन्होने दूसरों के श्रम का गोपण करना 
अपना अधिकार मान लिया और वे स्वय अपने कत्तंव्य के अर्थ को भूल 
गए। उन्होने लोकहित को अपने कार्यो का लक्ष्य न मानकर विज्ञान 
और कला के रहस्यमय कल्याण को अपना ध्येय माना। अपने पूर्वजों 
की भांति उन्होंने भी अकर्मण्यता और विलासिता के समक्ष सिर झुका 
“दिया यद्यपि वह विलासिता उतनी झारीरिक नही जितनी बौद्धिक थी । 

कहा जाता है कि विज्ञान और कला ने मानव-समाज के लिए 
बहुत कुछ किया है। यह बिलकुल ठीक भी है। ईसाई धर्म जौर 
राज्यतंत्र ने भी मानव-समाज को बहुत कुछ दिया था क्तु इसका 
कारण यह नहीं था कि उन्होने अपनी भक्ति का दुरुपयोग किया और 
उनके कर्मचारियों ने जीवन-यापन के लिए निरंतर श्रम करते रहने के 
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उस मानवीय कत्तंव्य को भुला दिया जो सभी मनुष्यों के लिए एक 
समान है, वल्कि ऐसा इन सब वातो के बावजूद हुआ था। 

इसी प्रकार विज्ञान और कला ने भी मानव-समाज को बहुत कुछ 
दिया है किंतु इसका कारण यह नही था कि श्रम-विभाजन का बहाना 
लेकर वैज्ञानिको और कलाकारो ने श्रमजीवियो की पीठ पर सवारी की, 
बल्कि असलियत यह थी कि उनके ऐसा करने के बावजूद मानव-समाज 
को छाभ पहुचा । रोम का जनतत्न शक्तियाली था, इसलिए नही 
कि उसके नागरिक विलासितापूर्ण जीवन व्यतीत करने में समर्थ थे 
बल्कि इसलिए कि वहा के कुछ नागरिक बडे ही योग्य थे। 

और यही वात कला और विज्ञान की भी हैं। इसमें सन्देह नहीं 
कि कला और विज्ञान ने मानव-समाज को बहुत कुछ प्रदान किया है 
कितु इसका कारण यह नही हैं कि उनसे सम्बन्धित व्यक्तियों को पहले 
कभी-कभी और आज सदा अपने को श्रम से मुक्त रखने का अवसर 
प्राप्त है; वल्कि इसका कारण यह हैं कि ये लोग बडे ही प्रतिभागाढी 
व्यक्ति थे और उन्होने श्रम से मुक्त होने के अवसर से छाभ न उठा 
करके मानव-समाज को आगे वढाया । जो विद्वान और कलाविद्‌ झूठे 
श्रम-विभाजन के आधार पर दूसरो के श्रम से छाभ उठाने का अधि- 
कार मागते हे वे सच्चे विज्ञान भर सच्ची कला की सफलता में योग 
नही दे सकते क्योंकि झूठ सत्य को जन्म नहीं दे सकता । 

हम छोग वृद्धिजीवियों को खा-पीकर मस्त, मोटे या दुर्वेल देखने 
के इतने आदी हो गए हैँ कि हमे किसी विद्वान या कलाकार का हू 
जोतना या खाद ढोना बर्वरतापूर्ण मालूम होता हैं। हमें ऐसा छूगता 
हैँ कि उसकी सारी चिद्बत्ता नप्ट हो जायगी या खाद की गाडी मे ही 
छिल्त-भिन्‍न हो जायगी और उसके हृदय मे जो महान कलात्मक मूत्तिया 
विद्यमान हे वे खाद से गदी हो जायगी। कितु जब हम यह देखते हें 
कि एक व॑ज्ञानिक अर्थात्‌ सत्य को सिखानेवाला जनसेवक जिस कार्य 
को स्वयं कर सकता हैँ उसे करने के लिए वह दूसरों को विवश्ञ कर 
रहा है और अपना आधा समय स्वादिष्ट भोजन को खाने, घुम्रपान॑ 
करने, गप्पाष्टक लड़ाने, वाक्‌विनोदे करने, अखबारों और उपन्यासो को 
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पढने और थियेटर जाने मे बिता देता है तो हमें बिछकूछ आउ्चर्य नहीं 
होता, क्योकि हम उसे ऐसा करते देखने के बिलकुल अभ्यस्त हो गए 
हैँ । हम किसी दार्शनिक को किसी जलप,नञाढूा, थियेटर था नाज्न में 
देखकर चकित नहीं होते और न हमे यही जानकर ताज्जुब होता है 
कि हमारी आत्मा को सुख पहुचानेवाले और ऊचे उठानेवाले 
कलाकार यदि अधिक वूरा काम नहीं करते तो कम-से-कम शराब 
पीने, ताश खेलने और दुश्चरित्र स्त्रियों की सगति मे अपना जीवन 
अवश्य व्यतीत करते हे । 

विज्ञान और कला बडे सुन्दर पदार्थ हें और यही तो कारण है 
उन्हें विछासिता के ससर्ग से दृपित नहीं होने देना चाहिए अर्थात्‌ 
वैज्ञानिकों और कछाकारों को अपने को इस मानवीय कत्तंव्य से मुक्त 
नही करना चाहिए कि उन्हें स्वयं अपने और दूसरो के जीवन के छिए 
श्रम करना आवश्यक है। कला और विज्ञान ने मानव-समाज को उन्नति 
के पथ पर बढाया है। यह बिलकुल ठीक है, कितु इसका कारण यह 
नही है कि वैज्ञानिकों और कलाकारो ने श्रम-विभाजन की दुहाई देकर 
अपने वचन और कर्म से छोगो को बलात्कार का प्रयोग करना सिखाया 
हैँ और उन्हें दूसरो की निर्धनता और यातना से लाभ उठाने की शिक्षा 
दी है या प्रकृति के साथ होनेबुले उस सधर्प में, जिसका सभी मनृष्यो 
को सामना करना पडता है, स्वय अपने हाथ से कार्य करने के स्वे- 
प्रथथ और अत्यन्त असदिध मानवीय कत्तेब्य से मुक्त रहने का पाठ 
पढाया है । 


+ ३४७ ३ 
क्या विज्ञान ओर कला जनता के लिए नहीं हें? 


“हेकिन आज के दिन हम विज्ञान की जो असाधारण उच्चति देखते 
है वह केवछ इस श्रम-विभाजन का ही तो फल हैं और उसका यही 
तो कारण है कि विज्ञानवेत्ता और कलाकार अपना भोजन आप उत्पन्न 
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करने की आवच्यकता से मृक्त कर दिए गए है बह 
चुद्धिजीवी देते हें। वे कहते हं--- यदि हरएक व्यक्ति 
जोतना अनिवाये होता तो हमे इतनी अद्भुत सफलता न मिल पाता 
जितनो कि आज मिली है; आज न तो वह उल्लेखनीय उन्नति दिखाई 
देती जिसके कारण प्रकृति पर मनृप्य के जधिकार में इनती वृद्धि हुई 
है और न नक्षत्र सम्बन्धी अन्त्रेण्ण ही हो पाते जिन्होंने मनुप्य के मस्तिप्क 
यर इतना जक्तियाली प्रभाव डाला है और हजारों का आना-बाना 
सुरक्षित बना दिया है--और न हमे आज के स्टीमर, रेल, आदउचर्य- 
जनक पुल, सुरंगें, भाप से चलनेवाले एंजिन, तार, फोटो, टेलीफोन, 
सीने की मजीने, फोनोग्राफ, विजली, दूरदर्थों यंत्र, रब्मि-विष्लेपणबंत्र, 
सूक्ष्मदर्णी यह, क्छोरोफार्म, विपनागक ओोपधियां और कारबवोलिक 
एसिड ही दिखाई देते। इस प्रकार के जिन पदार्बो पर आज हमारे 
यूग को गरवं हैं, उन्हें में यहा गिनाने की चेप्टा नहों कहया । बह कान 
तो आज प्रायः सभी समाचार्पत्नों और लछोक॒प्रिय पुस्तको में हो नह 
है और उनमें आज के युग की सफछताओं के खूब प्रथसा के पुल वाबे 


जा रहे हैं। हम अपनी ये प्रथमाए इतनी अधिक करने है और हम अपनी 


/3|५ 
। हैँ 





सफलताओं पर इतने अधिक आहडादित होते हे कि हमें जूल्स वर्ने को 
तरह इस वात का पक्‍का विच्वास हो गया हैँ कि विज्ञान और कन्ण 
ने जितनी उन्नति हमारे काल में की हैं उतनी कभी नहीं की और चक्कि 
यह बाहञ्चर्य जबक सफलता श्रम-विभाजन के फलस्वरूप मित्ठी हैँ इसी 


लिए यह कंसे सम्भव है कि हम उसकी सराहना ने करें। 

मान लिया कि वर्तमान युग में हमने जो उन्नति की है उह वास्तव 
में अत्यन्त उल्लेखनीय, आच्चर्यजनक जौर बनाधारण है । यह भी मान 
लिया कि हमारे लिए यह परम सौमाग्य की वात हैं कि हम ऐसे असा- 
धारण यूग॒ में रह रहे हें। केकिन हमें इन सफलताओं के मल्य को 
आत्म-संतुष्टि की तुला पर नहीं बाकना चाहिए, वल्कि श्रम-विनाजन 





# विस्मयकारी कहानिया छिखनेवादा यूरोप का एक अत्यन्त 
लोकप्रिय कहानीकार (१८२८-१९०५) 


क्या विज्ञान और कला जनता के लिए नहीं है? २७७ 


के उसी सिद्धात की कसौटी पर कसना चाहिए जिसके समर्थन में ये 
बाते बखानी जाती हूँ . दूसरे शब्दों मे हमे आज की सफरूताओं का 
मूल्य इस आधार पर आकना चाहिए कि वैज्ञानिकों के वौद्धिक श्रम से 
उन छोगो को कितना लाभ पहचा है, जिन्हें वैजानिको और ककछाकारो 
को श्रम से मुक्त करने के लिए स्वय श्रम करना पडता है। निस्सदेह 
ये सारी सफलताए अत्यन्त अद्भुत है, कितु किसी दुर्भाग्य के कारण-- 
जिसे वैज्ञानिक लोग स्वयं स्वीकार करते हं--इन सफलरताओ से अभी 
तक श्रमजीवियो की स्थिति सुधरी नही हैं वल्कि हीनतर ही बनी हुई 
है। यह ठीक है कि आज का मजदूर पैदल चलने के बजाय रेलगाडी 
मैं आ-जा सकता है, कितु इन रेलो के ही कारण तो उसके जगलू 
जला दिए गए है, उसकी रोटी उसकी आखो से दूर हटा दी गई है 
और वह ऐसी स्थिति में पहुचा दिया गया है कि एक ग्रकार से रेल के 
मालिको का दास वन गया है । 

इसी तरह यह तो सत्य है कि भाष के इजिनो और मक्षीनो की 
कृपा से आज मजदूर लोग छपे हुए रहो सूती कपडे खरीद सकते है 
कितु इन इजिनों और मशीनों ने उनकी घर बैठी रोजी छीन ली है 
और उन्हे मिल-मालिको का पूरी तरह से दास वना दिया हूँ। ऐसे 
ही यदि यह सत्य है कि आज मजदूरों को टेलीफोन का प्रयोग करने 
की स्वतन्त्रता है--यद्यपि उनकी आ्िक स्थिति उन्हे ऐसा करने की 
अनुमति नही देती--तो यह भी तो छिपा नहीं कि इस टेलीफोन की ही 
महिमा से उसकी फसल कीमत के बढते ही--और वेचारे को यह मालूम 
हुए विना ही कि उसकी फसल की कही मांग हँ--फौरन पूजीपतियो 
द्वारा खरीद ली जाती है। यही वात टेलीफोन, दूरदर्शी यत्रो, काव्य- 
पुस्तको, उपन्यासो, थियेटरो, नाचो, सग्रीतो, चित्र-प्रद्श नियो आदि की 
भी है। ये सब चीजे आज विद्यमान तो हे कितु इनसे श्रमजीवियो 
के जीवन मे रत्तीभर भी सुधार नहीं हुआ है, क्योकि दुर्भाग्यवत्य ये 
सभी उसकी पहुच से वाहर है । 

इस प्रकार हम देखते हुँ कि इन आश्चर्यजनक आविष्कारों और 
कलामय कृतियों ने यदि अभी तक श्रमजीवियों के जीवन को क्षति 


२७८ हम करें क्‍या ? 


नही पहचाई है तो कम-से-कम उनके जीवन में सुवार करने में वे बिलकुल 
असफल अवश्य रही हें--और इस बात से वैज्ञानिक भी सहमत हें । 

अत यदि हम विज्ञान और कहा की सफलता की वास्तविकता को 
अपनी खुशियों के आवार पर नही वल्कि उसी मापदंड से नापे जिससे 
श्रम-विभाजन का समर्थन किया जाता है अर्थात यदि हम यह देखे कि 
इन सफलताओ से मजदूरो को वास्तव मे कितना छाभ हुआ हैं तो हम 
देखेगे कि हम इतनी तत्परता के साथ जो ह॒पे और सतोप प्रदर्शित 
करते हे उसके लिए कोई दृढ आधार नही है। माना कि एक कियान 
रेल की सवारी करता है, उसकी स्त्री छपा हआ सूती वस्त्र खरीदती है, 
उनके झोपडे में लकडी के दीवट के बजाय लैम्प जलता है और 
किसान अपनी सिगरेट दियासलाइ से जलाता है। माना कि यह सच हैं 
तो सुविधाजनक, कितु इतने ही से हमें यह कहने का अधिकार कहा 
मिल जाता हैं कि रेलो और कारखानों से जनता का कल्बाण हुआ हैं ? 
यदि किसान रेल में यात्रा करता हैं और हूम्प, छप्रे हुए सूती कपदे 
और दियासलाइया खरीदता है तो इसका कारण यह है कि उसे ऐसा 
करने से रोकना असम्भव हैँ । यह बात तो हम सभी लोग जानते हैं 
कि रेलो और कलरू-कारखानों का निर्माण मजदूर जनता के कल्याण के 
लिए नही किया गया हे। ऐसी दमा में इतर आकस्मिक सुविधाओं को, 
जिनसे कि किसान सयोगव्ण लाभ उठा छेते है, रेलो आदि की उप- 
योगिता के प्रमाणस्वरूप क्यों उयस्थित किया जाय ? हम सभी लोग 
जानते है कि यदि रेलो और कारखानों का निर्माण करनेवाले विश्यपन्नों 
और पूजीपतियो को मजदूरों का कुछ ध्यान आया भी होगा तो केवल 
यह सोचने के लिए कि उनसे किस प्रकार अधिक-से-अधिक मेहनत कराई 
जाय और---जेंसा कि हम स्वय रूस मे और यूरोप तथा अमरीका में 
भी देख चुके हें--उन्हें अपने इस कार्य में पूर्ण सफलता मिली है। 

यो तो हर बुरी चीज में कोई-न-कोई अच्छाई होती हैं। किसी 
अग्नि-दुर्घेटना के वाद हम सुलचते हुए कोयछों से अपना थीत भगा 
सकते हे और अपनी सिगरेट भी जला सकते हे, छेकिन हम यह कंसे 
कह सकते हे कि आग लगाना उपयोगी है। हमे कम-से-कम अपने को 


क्या विज्ञान और करा जनता के लिए नहीं हैं” २७९ 


धोखे मे नही रखना चाहिए। रेलो और फैक्टरियों के निर्माण और 
मिट्टी के ते और दियासलाइयो के उत्पादन के पीछे जो उहंश्य छिपा 
हुआ है उसे हम अच्छी तरह से जानते हे । इजीनियर छोग रेलो को 
या तो सरकार के लिए सैनिक कार्यो के निरमित्त बनाते हूं था ए्जी- 
पतियों के लिए आ्िक उद्देश्यो की परिपूत्ति की दृष्टि से। इसी तरह 
वे मशीन मिल-मालिक के लिए था स्वय अपने लाभार्थ या पूजीपति के 
लाभ की दृष्टि से वनाते है । वे जो बुछ भी बनाते या सोचते है, 
सरकार या पूजीपति और धनाढूय व्यवितयों के लाभ के छिए करते 
है। उनके आविष्कारों में से जो सवसे अधिक चातुर्यपूर्ण होते हं--जैसे 
तोप, टारपीडो एकान्त कारावास की कोठरिया, तार आदि--उनका 
उद्देग्य या तो प्रत्यक्ष रूप से जनता को क्षति पहुचाना द्वोता है या ऐसे 
पदार्थों का उत्पादन करना जो न केवछ अनुपयोगी होते हे वल्कि 
जनता की पहुंच से भी वाहर होते है, जैसे कि विजली की रोशनी, 
टेलीफोन और विलाधिता बढानेवाले अन्य जसख्यक यत्र' उनका 
उद्देश्य ऐसी वस्तुओ का निर्माण करना ही होता है जिनसे छोगो को 
भ्रष्ट किया जा सकता है और उन्हे अपनी वची-खुची पूजी को पानी 
की तरह वहा डालने को प्रेरित किया जा सकता है, जैसे सबसे पहले 
वोडका, शराब, वियर, अफीम, तम्बाकू और फिर बाद में छपे हुए 
सूती कपडे, रूमाल और ऐसी-ही-ऐसी हर तरह की छोटी-मोटी चीजे | 

यदि वैजशानिको के आविप्कार और इजीनियरो के काम जनता के 
लिए कभी-कभी उपयोगी सिद्ध होते हे--जैसे कि रेल, छपे हुए सूती 
कपड़े, लोहे के बर्तन, हसिया आदि---तो इससे यही प्रमाणित होता है 
कि ससार की प्रत्येक वस्तु एक-दूसरे से सम्बन्धित है और प्रत्येक 
क्षतिपूर्ण कार्य से भी उन छोगो तक को छाभ होने की सम्भावना 
हो सकती है जिनके लिए ये क्रियाएं साधारणत हानिकारक होती है । 

वैज्ञानिक और कलाकार लोग अपनी क्रियाओं को जनता के लिए 
उपयोगी होने का दावा तभी कर सकते है जब वे मजदूरों की सेवा 
करना अपना लक्ष्य बना लें--ठीक उसी तरह जैसे आज उन्होंने 
सरकारो और पूजीपतियों की सेवा को अपना ध्येय मान रखा है। 


२८० हम करें क्‍या ? 


हम भी उनके कार्यों की उपयोगिता को तभी स्वीकार कर सकते हे 
जब वे जनता की आवश्यकताओं की पूर्ति को अपना ध्येय माने । कितु, 
उनमें से एक भी ऐसा नहीं करता । 

वैज्ञानिक छोग तो अपने उन पुनीत कार्यो में छगे हुए हे जिनसे 
वनस्पति तथा प्राणियों के जीवन के आवारतत्त्व का जान प्राप्त होता 
हैं और तारको के दुप्टक विडलेपण आदि फलीभूत होते है, कितु किस 
प्रकार की कुल्हाडी से या किस ढंग के कुल्हाडी के ह॒त्ये से काटने का 
काम सबसे अच्छा हो सकता हैँ, किस तरह को भारी सबसे अच्छा 
काम देती है, किस ढगसे आठा सबसे अच्छा गूधा जा सकता 
है, किस तरह के आटे का प्रयोग करना चाहिए, किस तरह उसका 
खमीर उठाया जाय, किस तरह आग जछानी चाहिए, किस तरह से 
चूल्हा सुलगाना चाहिए, क्या खाना और क्या पीना चाहिए, किस 
तरह का कुकुरमृत्ता खया जा सकता हैं और किस तरह उम्रकी सब्जी 
सबसे अच्छी तरह बनाई जा सकती है, इन सव प्रब्तों पर विनान 
कभी ध्यान नहीं देता, यद्यपि सच पूछिए तो ये स्व विन्नान के ही 
काम हैं | 

में जानता हूं कि विज्ञान की व्यास्या ही यह हे कि वह एक 
निरथंक वस्तु है, कितु ऐसा कहना एक अत्यत धृप्ठतापूर्ण बहाना मात्र 
है। विज्ञान का काम लोगों की सेवा करना है। हमने तार, टेलीफोन और 
फोनोग्राफ तो वनाए है, कितु छोयो के वास्तविक जीवन और कार्यों में 
हमने क्‍या उन्नति की है ? यह कि हमने वीस लाख जंतुओं का पता 
छगा लिया हैँ ? कितु क्या हमने वाइविल के युग के वाद से किसी 
एक भी नए पश्मु को पाछतू बनाया हैं ? आज जितने भी पद्ु हे वे तो 
उससे भी पहले के पालतू बनाएं हुए है। हिरण, वारहसिंगा, तीतर, 
बटेर आदि ये सब अभी जंगली अवस्था में ही हे। हमारे वनस्पति 
विज्ञानवेत्ताओ ने तंतु का पता छूगा लिया है और ततु के अंदर वनस्पति 
तथा प्राणियों के जीवन के आधारतत्त्व का और इतर तत्त्व के अन्दर 
किसी अन्य वस्तु का और उत्त अन्य वस्तु के भीतर भी किसी दूतरी 
वस्तु को दृढ निकाला है। स्पप्टत. अभी यह नरम बहुत दिनो तक 


क्या विज्ञान और कला जनता के लिए नहों हुं ? . २८१ 


समाप्त नहीं होगा, क्योकि उसका कोई अन्त हो हो नही सकता। यही 
कारण है कि वैज्ञानिक छोग अपना ध्यान उन पदार्थों पर नहीं दे पाते 
जिनकी जनता को आवश्यकता हैं। और फिर, प्राचीन मिस्रनो और 
यहूदी काल से--जव कि गेहूं और मसूर की खेती पहले से ही हुआ 
करती थी---आज तक हमने आलू को छोडकर जनता के खाद्य पदार्थों 
में एक पौधे की भी वृद्धि नहीं की और आलू भी हमे विज्ञान ने नही 
दिया है। विज्ञान ने तो हमे पन्रदुब्वियों को नष्ट करनेवाले गोलो, 
शौचालयो के लिए नालियो आदि का आविष्कार किया हैं। ढेकिन 
हमारे चर्खे, किसान स्त्रियों के करधे, गाव के हल, कुल्हाडी, मूसल, 
हेंगी, जुजा और वाल्टी आदि आज भी उसी अवस्था में है, जिस 
अवस्था में रूरिक* के समय में थे और यदि इनमें कुछ परिवर्तन हुआ 
भी है तो वह वेज्ञानिको ने नहीं किया है। 

यही वात कछा के सम्बन्ध मे भी सत्य है। आज अनगिनत लोग 
उच्च कोटि के लेखक माने जाते हँँ। हमने उनका वडी सूक्ष्मता के 
साथ विश्लेषण किया है, उनपर ढेरों आलोचनाए लिखी है और उन 
आलोचनाओ की आलोचनाएं और फिर उनकी आलोचनाए की है । 
हमने चित्रो के सग्रह किये हे, कला की सभी शैलियों का ध्यानपूर्वक 
मनन किया है और इतने वृन्दवादनो तथा नाटयसगरीतो का आवि- 
प्कार किया है कि उन्हें सुनना सवय हमारे लिए कठिन हो गया है । 
कितु हमने छोकगाथाओ और छोकगीतो मे क्‍या वृद्धि की हैं ? हमने 
जनता को कौन-से चित्र और कौन-से सगीत दिये है ” जन साधारण 
के लिए तो पुस्तक और तस्वीरे निकोल्सकी गली* में तैयार होती है 
और तूला* मे वाजे आदि बनते है; लेकिन इनके निर्माण में ब्‌द्धि- 
जीवियो ने कोई भाग नही लिया है । 





१ रूस का प्रथम राजकुमार (८३०--८७९ ई०) 

२ यह गली मास्को के वीचोवीच हैँ जहा टॉल्सटॉय के समय में 
किसानो आदि के लिए सस्ती पुस्तके विका करती थी। 

३ मास्कों का सगीत-केन्द्र । 


“२८२ हम करें क्या ? 


सबसे अधिक स्पष्ट और आइचर्य की वात तो यह हैं कि विज्ञान 
-और कछा के जिन विभागो को जनता के लिए उपयोगी होना चाहिए 
उनके ही कार्य की दिया गलत है और इस गलत दिशा के कारण वे 
“उपयोगी न होकर हानिकारक सिद्ध होते है। इजीनियर, डाक्टर, 
अध्यापक, कलाकार, लेखक इन सभी को स्वय अपने पेणे के कारण 
जनता की सेवा करनी चाहिए, कितु वास्तव में होता क्या हैं ? आज 
की जो प्रवृत्ति है उससे लोगो को उल्टे हानि पहुच रही है । 
इजीनियरो और मिस्त्रियों को काम करने के लिए यूजी चाहिए, 

विना पूजी के वे कुछ नहो कर सकते, उनका सारा ज्ञान ही कुछ इस 
प्रकार का होता है कि उसे व्यवहार मे लाने के लिए उन्हें पूजी और 
काफी मजदूरों की आवव्यकता है। स्वय अपने खर्च के लिए उन 
प्रति वपे कम-से-कम १५०० से २००० रूवल तक चाहिए और यही 
कारण है कि वे गाव में नहीं रह सकते, क्योंकि वहा कोई उन्हें इतना 
पारिश्रमिक नही दे सकता। अर्थात्‌ उनका पेणा ही उन्हें जनता की 
सेवा करने से रोकता हैं। अकाणित का उच्च जान होने के कारण 
वे किसी पुल के मेहराव का आकार निव्चित कर सकते हे, किसी 
मोटर की शक्ति और कार्यक्षमता को आक सकते है और ऐसे-ऐसे ही 
दूसरे कार्य भी कर सकते हे; कितु जब उनके सामने किसान की मेहनत 
की सीवी-साधी समस्प्राएं आ खडी होती है तो वे मानो किकर्त्तव्यविमूढ 
हो जाते है। हल और बेलगाडी का सुधार किस तरह से किया जाय 
और नदी, नालछो से खेतो को पानी किस तरह से पहुचाया जाय ये 
सव वाते ऐसी हू जिन्हे वे छोटे-से-छोटे किसान से भी कम जानते 
और समझते हेँ। उन्हें तो वडे-बडे कारखाने चाहिए, अपने आवब- 
इयकतान सार भिन्न-भिन्न प्रकार के काम करनेवाले व्यक्ति चाहिए और 
इतना ही नही बल्कि विदेशों से मगाई हुई मशीने चाहिएं और त्व 
जाकर के वे कोई प्रबन्ध कर सकते हे । किनु आज जो छाखो मजदूरों 
की दा हैँ उसमे वे किसी प्रकार का भी सुधार करने में असमर्थ हे 
और उनके अपने पेशे, अपनी आदते और आवश्यकताए ऐसी है जो उ 
'ऐसे काम के लिए बिलकुल असमर्थ बना देती है| 


॥५ 


८ |, / 


क्या विज्ञान जौर करा जनता के लिए नहीं है? २८३ 


डाक्टरो की स्थिति तो और भी खराव है। उनकी कल्पित विद्या भी 
कुछ इस प्रकार की है कि वे केवछ उन्ही छोगो को आरोग्य प्रदान कर 
सकते हूँ जो स्व्रय कुछ नही करते और दूसरो के श्रम पर अधिकार जताते 
हैं। वैज्ञानिक रूप से काम करने के लिए उनको अनगिनत प्रकार के 
कीमती औौजारो, दवाजो, स्वास्थ्यप्रद कमरो, भोजन, जल आदि की 
आवश्यकता होती हैं । उन्हे अपनी तनर्वाह तो चाहिए ही, साथ-ही-साय 
उन्हें ये खर्चे भी चाहिए, ताकि एक रोगी को अच्छा करने में वे उन 
सैकडो व्यक्तियों को भूखा मार सके जो इन खर्चों को वरदाब्त करते 
है । उन्होंने राजधानियों मे ऐसे लब्धश्रतिष्ठ व्यक्तियों की देख-रेख 
में रहकर अध्ययन किया है जो केवछ उन छोगो की चिकित्सा करते 
है जिन्हे वे अस्पतालो में रख सकते हे या जो चिकित्सा कराते समय 
'उत्त यत्रों को खरीद सकते है जिनकी चिकित्सा के लिए आवश्यकता 
है और जो फौरन जरूवायु परिवर्तन के छिए एक छोर से दूसरे छोर 
पर जा सकते है । इन लोगो की विद्या कुछ इस प्रकार की होती है कि 
छोटे स्थानों और गावों मे काम करनेवाके डाक्टरो को हर समय यह 
शिकायत बनी रहती हैँ कि उन्हें कित्वावो और मजदूरों की चिकित्सा 
करने के साधन प्राप्त नही हे, और वे इतने निर्धभ हे कि रोगियों को 
स्वास्थ्यप्रद परिस्यितियों मे नही रल सकते | साथ-ही-साथ ये डावरट 
यह भी शिकायत करते है कि उनके पास अस्पताल नही है, वे सारे काम को 
अकेले नही कर सकते, उन्हे और अधिक सहकारो डाक्टर और, शिक्षित 
सहयोगी चाहिए। इस सबका मतलब क्या है ? इसका मतलब यह है कि 
जीवन-निर्वाह के साथतों की कमी ही जनसाधारण की सबसे बडी 
' विपदा है, इसीके कारण उसे वीमारिया होती है, इसीके कारण वीमारिया 
फैलती है तथा इसीके कारण उत्तकी चिकित्सा नहीं हो पाती और 
विज्ञान है कि श्रम-विभाजन का झडा लहराकर अपने सहकारियो को 
इन छोगो की सहायता के लिए बुछाता है । उसने अपने को पूर्ण रूप से 
धनिको के अनुकूल वना लिया है और फलस्वरूप उसे केवछ उन छोगो 
की चिकित्सा करने की चिन्ता रहती हैं जो सर्व॑ंसम्पन्न हैं। ये दवाएं 
और तरीके वे उन लोगो को भी वताते है जिनके पास खर्च करने को 


श्८४ ५ हम करें क्‍या ? 


फूटी कौडी भी नही है। कितु डाक्टरो के पास साधन नहीं है और 
इसलिए ये साथन इन किसानो से प्राप्त किये जाने चाहिए जो वीमार 
पडते हैं और साधनो की कमी के कारण अच्छे नही किये जाते । 

जन-चिकित्सा के समथंक सदा यही कहते रहते हे कि अभी इस 
विद्या का बहुत ही कम विकास हुआ है और स्पष्टत. ऐसी ही वात है 
भी, क्योकि--भगवान्‌ वचाए--यदि यह विद्या अधिक विकसित हुई 
और (जैसा कि प्रस्ताव किया जाता है) एक-एक जिले में दो-दो डावटरो, 
दाइयो और शिक्षित महिला सहकारियो के वजाय वीस-बीस लोग 
जनता के सिर पर बोझ बनाकर भेजे गए तो फिर शीघ्ष ही वह अवस्था 
आ जायगी जब कोई व्यक्ति निरोग करने के लिए रह ही नही 
जायगा। चिकित्सा-शास्त्र के समर्थक जनता को वैज्ञानिक ढंग से 
डाक्टरी सहायता पहुचाने की जो बात किया करते हे वह बिलकुल 
ही भिन्न प्रकार की होती हैं और इस प्रकार की चिकित्सा-पद्धति अभी 
आरम्म भी नही हुई। इसका सूत्रपात तभी हो सकता है जब वैज्ञानिक 
लोग, शिल्पवेत्ता या डाक्टर श्रम-विभाजन को उचित नही समझेगे 
अर्थात्‌ आज दूसरे लोगो के श्रम का जो शोपण किया जाता है उसे 
अनुचित भानेगे और जनता को वे जो सहायता देते हे उसके बदले 
लाखो रूवल तो दूर रहा एक हजार या पाच सौ रूबरू मागना भी 
अपना अधिकार नही समझेंगे, वल्कि मजदूरों और किसानों के वीच 
उन्ही-जैसी परिस्थितियो मे रहकर जनता की भिस्त्रीगिरी, इजीनियरी, 
सफाई और दवा सम्बन्धो समस्याओं को हल करने में अपने ज्ञान का 
उपयोग करेगे ।-कितु इस समय तो वैज्ञानिक लोग, जो मजदूर जनता 
के श्रम के भरोसे जीवन-निर्वाह करते है, जनता के जीवन की स्थिति 
को बिलकुल भूल गए है । वास्तव मे उनकी इस स्थिति की वे उपेक्षा 
करते हे और इसपर क्रोध प्रकट करते हे कि उनका मिथ्या ज्ञान जन- 
साधारण के व्यवहार में नही आता । 

इजीनियरिंग की तरह चिकित्सा का क्षेत्र भी अभी अछूता है । 
श्रमजीवियों की वर्तमान वास्तविक अवस्था को दृष्टि में रखते हुए श्रम 
के समय का किस प्रकार सबसे अच्छा विभाजन किया जाय, किस 


क्या विज्ञान और कला जनता के लिए नहीं हुं? २८५ 


प्रकार अपने को सबसे अधिक पोपण दिया जाय, कौन-सा वस्प्र किस 
रूप मे, कब और कैसे पहनने से सबसे मनोरम दिखाई देगा, किस 
अकार पैरो को ढंककर रखा जाय, किस प्रकार ठइ और मील मे 
बचा जाय, किस प्रकार वच्चो को सबसे अच्छी तरह नह॒छाया-बलाया 
और भोजन दिया जाय--ये सब प्रश्न ऐसे है जिनपर अभी तक विचार 
नही किया गया हैं। यही वात्त वैज्ञानिक शिक्षकों के सम्बन्ध मे भी 
कही जा सकती है। विज्ञान ने भी विक्षण की व्यवस्था कुछ ठीक इसी 
उग से कर रखी है कि वैज्ञानिक पद्धति के अनुसार केवल धनिको को 
ही शिक्षा मिल पाती है और इजीनियरो तथा डाक्टरों की भाति ये 
दिक्षक भी अनायास हो पैसे के आगे सिर झुका देते है । रूस मे तो 
ये छोग विशेष रूप से सरकार के दास बन जाते है। 

इसके सिवा और हो ही क्या सकता है। आज को आदर 
व्यवस्थाओ से विभूषित स्कूछ--जिनमें बेचें, गछोव, नक्शे, पुस्तकालय, 
विद्याथियो और अध्यापको के लिए कार्य-सूची आदि होते हे--ऐसे होते 
जिनसे ग्राव का खर्चा दुगना हो जाता हैँ। सावारणत स्कूल जितने 
ही वैज्ञानिक ढग से सुव्यवस्थित होते है उतने ही वे अधिक खर्चीलि होते 
है। विज्ञान का प्रवन्ध है ही ऐसा । 

आजकल लोगो को काम के लिए अपने बच्चों की जरूरत पडती 
है और छोग जितने अधिक निर्धन होते हैँ उतनी ही अधिक उनकी यह 
आवदयकता होती है। विज्ञान के समर्थक कहते हे कि शिक्षा से अब 
भी लोगो को लाभ होता है और जब यह विज्ञान और भी विकसित 
हो जायगा तो और भी अच्छा रहेगा। कितु यदि शिक्षा का विकास 
हुआ और एक जिले मे बीस स्कूलों के बदले सौ वैज्ञानिक स्कूछ 
स्थापित हो गए और यदि इन स्कूलो के लिए जनसाधारण को व्यय 
करना पडा तो वे और भी निर्धन हो जायगे और उन्हें बच्चो से मेहनत 
कराने की और भी अधिक आवश्यकता पडेगी। 

तो फिर क्‍या किया जाय ? लोग पूछते हे । उत्तर मिलता हैँ कि 
सरकार सकल स्थापित करेगी और शिक्षा को अनिवार्य बना देगी, जैसा 
कि यूरोप में होता है। कितु रुपया तो फिर भी जनसाधारण सेही 
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लिया जायगा जिन्हे और भी अधिक परिश्रम करना पडेगा तथा जिन्हें 
और भी कम अवकाश मिलेगा। अत अनिवार्य शिक्षा सफल नहीं हो 
सकेगी । ऐसी अवस्था मे शिक्षकों के लिए मुक्ति का एक ही मार्ग 
रह जायगा, वह यह कि वे मजदूरो-जेंसा जीवन विताय और उन्हें 
शिक्षा प्रदान करने के बदले मे मजदूर छोग जो कुछ भी स्वेच्छा से दें 
वही स्वीकार करे | अपनी इसी गलत प्रवृत्ति के कारण विज्ञानवेत्ता 
जनता को सेवा नही कर पाते, जो कि उनका कर्त्तव्य हेँ। हमारे बुद्धि- 
जीवियो को यह प्रवृत्ति कला के क्षेत्र मे तो और भी स्पष्ट हो जाती हैँ । 
कला को स्वभावत जनता के लिए सुलभ होना चाहिए। विज्ञान तो इस 
मूर्खतापूर्ण बहाने की आड ले भी सकता है कि विज्ञान विज्ञान के लिए 
काम कर रहा है और जव वैज्ञानिक लोग विज्ञान का पूर्ण तरह से 
विकास कर लेगे तो वह जनता को भी पहुच के भीतर आ जायगा। 
कितु कछा--यदि वह सच्ची कला हैँ तो--ऐसी होनी चाहिए कि सब 
लोग, विशेष रूप से वे लोग जो उसकी सृष्टि करते हे, उस तक 
आसानी से पहुच जाय | कितु स्थिति इसके विलकुरू विपरीत हैं । 
आज कलाकारो पर स्पप्ट रूप से यह दोपारोपण किया जा सकता हैं 
कि वे न जनता की सेवा करना चाहते है और न जानते है और न ऐसा 
करने मे समर्य ही है। 

चित्रकार को अपनी महाकृतियों की रचना के लिए इतनी वडी 
चित्रणाला चाहिए जिसमें ऐसे कम-से-कम चालीस वढई या मोची एक 
साथ बैठकर काम कर सके जो आज या तो स्थानाभाव के कारण ठिठर 
रहे है या किसी वन्द गदी जगह में पडे-पडे घुट-छुट कर मर रहे है । 
इतना द्वी काफी नही है, उस चित्रकार को प्रकृति, पोशाक और यात्रा 
की भी आवश्यकता हैँ | कलछा विद्यापीठ ने जन साधारण से जमा किये 
हुए छाखो रूवछ कला को प्रोत्साहन देने के लिए व्यय किये है, कितु 
कला-कृतिया केवल महलो में लटकती हे, जनता तो इन्हे न समझती है 
न चाहती है। 

इसी तरह सग्रीतज्ञो को अपने महान्‌ सगीत का प्रदर्शन करने के 
लिए सफेद नेकटाई की एक विशेष ढग की पोग्ाक पहने हुए लगभग 


क्या विज्ञान और कछा जनता के लिए नहों है? २८७ 


२०० व्यक्यों को एकत्र करन की आवश्यकता पढती हैँ और एक नत्य- 
संगीत के लिए छाखो रूवलछ खर्च करने पडते है। फिर भी यदि जन- 
साधारण को कभो कछा की इस रचना को सुनने का सौभाग्य प्राप्त 
हो भी जाय तो भी उसमें वेचेनी और क्लान्ति के अतिरिक्त और 
किसी भावना की उत्पत्ति नहीं होगी। 

लेखको और कहानियो के सम्बन्ध में तो यह सोचा जा सकता हैं 
कि उन्हे किन्ही विशेष परिस्थितियों, रगशालाओ, प्राकृतिक दुष्यो, 
वृन्दवादको और अभिनेताओ की आवश्यकता नही है । कितु हम देखते 
हैं कि एक लेखक को भी अपने महाग्रन्थ के निर्माण के लिए आरामदेह 
मकान और जीवन सम्बन्धी समस्त मनोरजनो के अतिरिक्त कितने ही 
अन्य उपकरणो की भी आवश्यकता है, जैसे यात्रा, राजमहल, अध्ययन- 
जाला, थियेटर सगीत आदि | यदि लेखक स्वय नही कमा पाते तो उन्हें 
पेन्शन दी जाती है जिससे कि वे पहले की अपेक्षा अच्छा लिख सके | 
कितु अतत परिणाम वही निकलता है। उनकी जिन रचनाओ का हम 
इतना आदर करते है वे जनता के लिए कूडे का ढेर मात्र होती है क्योकि 
उसे इनकी आवश्यकता ही नही। 

अब मान लीजिए कि वैज्ञानिकों और कलाकारो की इच्छा के 
अनूसार आत्मिक भोजन उत्पन्त करनेवालो की सख्या वढा दी जाय 
और हर गाव मे एक चित्रशाला बनाना, एक वृन्दवादन की स्थापना 
करना और कछाकार जैसी परिस्थिति को आवश्यक समझते है वैसी 
परिस्थिति मे एक लेखक रखना अपरिहाये कर दिया जाय। तो फिर 
क्या हो ? में समझता हू कि श्रमजीवी छोग इन निरथंक व्यक्तियो का 
पेट भरने के लिए विवश्ञ होने से पहले इस बात की जपथ ले लेगे कि 
वे न कभी कोई चित्र देखेंगे, न सगीत सुनेंगे, न कोई कविता या कहानी 
पढेगे । 

लेकिन पूछा जा सकता है कि कछाकार छोग जनता की सेवा 
क्यो न करे ? हर झोपडे मे मूत्तिया और चित्र होते हे । हर किसान 
मर्द और हर किसान औरत गाती है। उनमे से वहुतो के पास तो बाजे 
भी होते हे और ये सव कहानिया कहते हे और कविताओं का पाठ 
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करते है और कितने ही तो पडते भी है | ऐसी अवस्था में क्या कारण 
हैं कि ये दो चीजे, जो एक-दूसरे के लिए ताले और ताली की तरह 
बनाई गई है, एक-दूसरे से इतनी अधिक पृथक हो गई है कि उन्हें 
मिलाने की अब कोई सम्भावना ही दिखाई नही देती है । 

किसी चित्रकार से जरा यह तो कहिए कि वह चित्रशाला, नग्न नमूनो 
और वेगभूषाओ के विना ही सस्ती तस्वीरे बताया करे ! वह तत्काल आपको 
उत्तर देगा कि यह तो कला का परित्याग है। इसी तरह किसी सगीतज्ञ 
से कह कर देखिए कि वह हारमोनियम या सितार वजाकर गाव की स्त्रियों 
को गाना सिखाया करे । किसी कवि या लेखक से कहकर देखिए कि 
वह काव्य, उपन्यास या व्यंग लिखना छोडकर निरक्षर जनता की समझ 
में आने योग्य गीत, पुस्तके, कथाएं और परियों की कहानिया लिखा 
करे ! ये सव-के-सब आपको उत्तर देंगे कि आप पागल हो गए हे । 
कितु क्या यह और भी बडा पागलपन नही हूँ कि जिन छोगो ने हमारा 
पालन-पोपण किया है, जो हमे खाना और कपडा देते हे उन्हें आध्या- 
त्मिक भोजन देने का विश्वास दिलाकर हमने अपने को श्रम से मुक्त 
तो कर लिया हैं कितु अब अपने वचन को इतना भूल गए हूं कि हमें 
उन लोगो के योग्य भोजन तैयार करने की कला ही याद नहीं रह गई 
है और हम अपनी इस कत्तंव्यच्युति को अपना एक विशेष गण मानने 
लगे हे? 

“लेकिन ऐसा तो सभी जगह होता है,” उत्तर में कहा जाता हैं 
यदि ऐसा सभी जगह होता है तो वह निस्संदेह अमानुपिक है और उस 
समय तक अमानुपिक रहेगा जबतक कि लोग श्रम-विभाजन का बहाना 
लेकर और जनसाधारण को आत्मिक भोजन का वचन देकर उनके श्रम 
के प्रतिफक को स्वय हडपते रहेगे। विजान और कछा से जनसाधारण 
की सेवा तभी सम्भव हैँ जब वैज्ञानिक और कछाकार जनसाधारण 
के साय जनसाधारण के समान ही जीवन विताय और बदले में कुछ 
मांगे बिना ही उन्हे अपनी वैज्ञानिक और कला सम्बन्धी सेवाएं समर्पित 
करें--ऐसी सेवाएं जिन्हे स्वीकार और अस्वीकार करने की पूर्ण स्वतत्नता 

'जनसाधारण को हो । 
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यह कहना कि विज्ञान और कलछूा की क्रियाओं से मानव-समाज 
की उन्नति में सहायता मिलती है इस कहने के समान है कि धार पर 
बहती हुई नौका में बैठे हुए छोगों का ऊटपटांग ढंग से पतवार पटकना 
उसकी गति में सहायक होता है । सत्य यह ढ॑ कि इस क्रिया से नौका 
की गति में रुकावट मर पडती है। आज का तथाकथित श्रम-विभाजन 
अर्थात्‌ दूमरो के परिश्रम के प्रतिफल को वलात्‌ हडप जाने की प्रवृत्ति-- 
जो कि हमारे यूग के वैज्ञानिकों और कलछाकारो के क्रियाकछाप का 
आवश्यक आधार बन गई है---सदा से ही मानव-समाज की प्रगति की 
मंदता का मुख्य कारण रही हैं और अब भी हैँ । इसका प्रमाण हमें 
स्वय वैज्ञानिकों के इस कथन में मिलता हैं कि सम्पत्ति का असमान 
वितरण होने के कारण विज्ञान और कला की सफलताओ से लाभ उठाना 
मजदूरो की क्षमता से बाहर है। 

भार्के की वात तो यह है कि कछा और विज्ञान में जितनी सफलता 
'मिल रही है उसके अनुपात में सम्पत्ति-विभाजन का यह अनौचित्य घट 
नही रहा है, वल्कि वढता ही जा रहा है। इसमे कोई आउ्चर्य की बात 
भी नही है, क्योकि घन का अनूचित विभाजन उस श्रम-विभाजन के 
सिद्धात का परिणाम मात्र है जो वैज्ञानिक और कलाकार छोग अपने 
स्वार्थ के लिए सिखाते फिरते है। विज्ञान श्रम-विभाजन का समर्यत 
यह कहकर करता है कि यह तो एक अपरिवर्तनीय नियम है) बह यह्‌ 
देखता है कि श्रम-विभाजन पर आधारित घन-विभाजन अनुचित 
और अमगलकारी होता है, फिर भी यह दावा करता हैँ कि उसके 
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कार्यो से ( जिनमें श्रम-विभाजन का सिद्धात स्वीकार कर लिया गया है ) 
मानव-समाज को लाभ होगा । इसका तो अर्थ यह हुआ कि जो लोग 
दूसरों के श्रम का उपभोग करते हे वे यदि ऐसा बहुत अधिक समय तक 
और दिन-प्रति-दिन अधिक मात्रा में करते जाय त्तो सम्पत्ति का यह 
अनुचित विभाजन अर्थात्‌ दूसरो के श्रम का शोषण समाप्त हो जायगा। 

कुछ छोग एसे है जो एक सतत गतिशील झरने के पास खडे 
होकर उसके जलप्रवाह को प्यासे लोगो की ओर से मोडने का प्रयत्न 
करते रहते हे, फिर भी दावा यह करते है कि वे ही उस जल को 
उत्पन्न करते है और थोडे ही समय में सबके प्रयोग के लिए प्रचुर 
मात्रा में जल एकत्र हो जायगा | किंतु यह जल जो सदा प्रवाहित 
होता रहा है और अब भी अवाध रूप से बहता हुआ समस्त मानव- 
समाज की तृष्णा को शान्‍्त करता है। निस्सदेह वह उन लोगो के उद्यम 
के फलस्वरूप उत्पन्न नही हुआ जो स्रोत के पास खडें होकर जरू-प्रवाह 
को रोकने का प्रयत्व करते रहते है। असलियत तो यह है कि उनकी 
चेष्ठाओ के वावजूद यह जल वहता और फैलता ही रहता है। 

एक सच्चे गिरजाघर का अस्तित्व सदा रहा है। दूसरे शब्दों मे 
यो कहिए कि ऐसे व्यक्ति सदा पाएं जाते रहते हे जो अपने समय के 
उच्चतम सत्य के सम्बन्ध में एकमत रहे हे और उनका सगठन सदा 
ही उत्त गिरजे से भिन्न रहा है जो अपने को गिरजा कहने का दावा 
करता हूं। इसी प्रकार विज्ञान और कला का भी अस्तित्व इस संप्तार 
में सदा रहा हैँ, कितु यह विज्ञान और यह कला वह नहीं हे जो आज 
अपने को विज्ञान और कला कहकर पुकारते हे ) 

जो लोग अपने को एक विशेष काल के विज्ञान और कछा का 
प्रतिनिधि मानते हे वे सदा यह समझते है कि उन्होने बडे-बडे 
आध्चर्यजनक कार्य किये थे और अब भी कर रहे है। वे यह भी 
समझते है कि उनसे विछग होकर न किसी सच्चे विज्ञान और कला का 
अस्तित्व कभी था और न अब है। यह धारणा पूर्वेकाल के भिन्न-भिन्न 
वैज्ञानिकों और कलाकारों की रही है और आज के भी वैज्ञानिकों और 
कलाकारो की हूँ । 
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“कितु विज्ञान और कछा को अस्वीकार करने का अर्थ यह है कि 
आप उस वस्तु को अस्वीकार कर रहे हे जिसपर मानव-समाज का 
जीवन आश्रित है ।“--यह उत्तर मुझे लोग सदा दिया करते हे और मेरे 
तर्कों को इसी तरह कुछ दिचार किये बिना ही टाल देते हें। वे मेरे 
सम्बन्ध में कहते हे---“भरे वह तो विज्ञान और कला को नही मानता, 
वह तो चाहता है कि मनृप्य एक वार फिर अपनी जगली अवस्था में 
रहने छगे, इपलिर उतप्तकी बातों को सुनने और उससे वाद-विवाद 
करने से वया छाभ ? ” 

कितु यह मेरे प्रति अन्याय हैँ। यही नहीं कि भे विज्ञान कौ 
(अर्थात मानव-समाज के तकंसगत कार्य-"छाप की ) और कला की 
( अर्थात उकक्‍त्र तकंसगत कार्य-कलाप की अभिव्यक्ति की ) अवहेलना 
नहीं करता, वल्कि में जो कुछ भी कहता हू विज्ञन और कला की 
खातिर ही कहता हू, ताकि वर्तमान युग की भ्रामक शिक्षा की इपा से 
आज मानव-समाज जिस जगलछी अवत्या की ओर बडी तेजी के साथ 
वड्ा जा रहा हैं उससे वह बब सके। मेरे तकं-विउफ़े का एकमात्र 
उद्देष्य यही है। 

मानव-समाज के लिए विज्ञान और कला उतने ही आवद्यक हे 
जितने अन्न, जल और वस्त्र--वल्कि इनसे भी अधिक आवश्यक हे। 
कितु उनके आवश्यक होने का कारण यह नही है कि हम उन्हें ऐसा 
समझते हे, वल्कि केवक यह कि वे वास्तव में मानव-प्तमाज के लिए 
आवश्यक हे । यदि छोग सूखी घास मनुष्य के शारीरिक उपभोग के 
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लिए तैयार करते है तो मेरा केवल यह मान लेना कि वह मनृष्य का 
खाद्य - पदार्थ है उसे खाद्य पदार्थ नहीं बना सकता । मुझे यह नहों 
कहना चाहिए कि अगर सूखी घास एक आवद्यक खाद्य पदार्थ है तो 
उसे आप खाते क्यो नहीं। खाद्य पदार्थ आवश्यक तो होता है, कितु मे 
जो चीज खाने को कह रहा हू वह शायद खाने कायक नही है। 

यही बात विज्ञान और कला के साथ भी हुई हैं। हम समझते 
हैँ कि यदि किसी यूनानी शब्द के साथ 'लॉजी” अर्थात शास्त्र” शब्द 
जोड़ दे और उसे विज्ञान कहने लों तो वह विज्ञान हो जायगा | इसी 
ग्रकार हम सोचते हे कि यदि किसी अइलील कार्य को--जैसे कि नग्न 
स्त्रियों के नृत्य को--किसी यूनानी शब्द से सम्बन्धित करने लगे और 
उसे कछा कहकर पुकारने लगें तो वह कहा हो जायगा। कितु हम 
इस प्रकार की वातें चाहे कितनी भी क्‍यों न कहें, विज्ञान और 
कला के नाम पर आजकल हम जिन कार्यो में सलरूग्न है--जैसे कि 
कीटाणुओ की गणना करना, आकाश-गगा के रासायनिक अगो का 
अन्वेषण करना, जलूपरियों और ऐतिहासिक दृश्यों का चित्रण करना 
था कहानिया और नाटक लिखना--यें सब कार्य उस समय तक 
विज्ञान या कला नहीं हो सकते जबतक कि वे लोग जिनके लिए ये 
किये जाते हे इन्हे स्वेच्छा से इस रूप मे स्वीकार न कर ले। अभी 
तक ये इस रूप में स्वीकार नही किये गए हें । 

खाद्य पदार्थ उत्पन्न करने का अधिकार यदि केवल कुछ इने-गिने 
लोगो के हाथो मे हो और शेप लोगो को इस अधिकार से वचित कर 
दिया जाय या ऐसा करना उनके लिए असम्भव कर दिया जाय तो 
में समझता हू कि भोजन के गृण में न्यूनता आ जायगी। यदि अन्न के 
उत्पादन का एकाधिकार रूसी किसानो को दे दिया जाय तो काली 
रोटी, क्वास, आलू और प्याज के अतिरिक्त और कुछ उत्पन्न ही न 
हो, क्योकि येही खाद्य पदार्थ उन्हें प्रिय तथा अनुकूल हैं । इसी प्रकार 
यदि विज्ञान और कला का एकाधिकार भी किसी जाति विशेष को 
सौप दिया जाय तो मानव-समाज के इन श्रेष्टतम कार्यो, की भी ऐसी 
ही दशा हो जायगी। अन्तर केवल यह होगा कि खाद्य पदार्थ--अर्थात्‌ 
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बारीरिक भोजन--तो प्रकृति से कुछ भिनन्‍त्र नहीं होगा, क्योकि काली 
रीठी गौर प्याज दोनो ही अधिक स्वादिप्ट न होते हुए भी स्वास्थ्य- 
दाबक तो हूं ही; कितु मानसिक भोजन में अत्यविक अन्तर पडने की 
सम्भावना रहेगी और कुछ छोगो को ऐसे मानसिक्र भोजन पर दार्घ 
बाल तक वाश्वित रहता पड़ेगा जो उनके लिए न केवल नितान्त 
अनावब्यक बल्कि हानिकारक और विपपूर्ग भी होगा। वे अफीम ला- 
रूकर झौर घरावें पी-पीकर धीरे-बीरे अपनी मृत्यु तक बुला लेंगे और 
जनता को भी इन्हीका उपयोग करने को कहेगे। 

हमारे साथ यही वात हुई है और इसका कारण यह है कि 
वैज्ञानिकों और कलाकारों को एक विशिष्ट पद प्राप्त हैं। इसके 
अतिरिक्त अब विज्ञान और कछा सम्पूर्ण मानव-समाज की तकंसगत 
प्रवृति के प्रतिरूपक नहीं रह गए हैँ, वल्कि उन इने-गिने व्यक्तियों की 
क्रियाएं बन गए हे जिनको इनपर एकाधिकार प्राप्त है और जो 
अपने को वैज्ञानिक और कलाकार कहने का अभिमान करते हैं। इन 
लोगों ने विज्ञान और कला को मूल भावना को ही विकृत बना दिया 
हैँ । वे अपने कर्तव्य के अर्थ को भूछ गए है और अपना सारा समय 
केबल कुछ थोड़े-ते आललस्यपूर्ण उपभोक्ताओ का मतोरजन करने में 
तथा उन्हें उस मानसिक क्लान्ति से, जो दिन-रात उन्हें सताती रहती 
है, मुक्ति दिलाने में व्यतीत करते है । 

इस भूमण्डल पर मानव के जन्म लेने के समय से ही विज्ञान 
उसके पाप्त अपने स्पप्दतम और अधिक-मेन्‍अविक व्यापक अथ में 
विद्यमान रहा हैँ। वह विज्ञान, जिसे हम सव मनुष्यों का ज्ञान कह 
सकते हैं, इस संसार में सदा रहा है और अब भी हैं। सच पूछिए 
इसके बिना जीवन की कल्पना ही नहीं को जा सकती। बह 
तो हमें आक्रमण करने को कहता है न रक्षात्मक युकतिया 
सिखाता हैं! वात क्षेवन इतनी है कि ज्ञान का क्षेत्र इतना विविध 
और उसमें लोहा उत्नन्‍न करने के ज्ञान से केकर देवी-देवताओं का 
चलो तक के ज्ञान की इतनी वाते सम्मिल्ति है कि मनुष्य उनमें खो 
जा । हूँ और अपना मार्ग उस समय तक नहीं ढूंढ पाता जबतक 
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उसको यह निर्णय करने के लिए कोई सकेत न मिल जाय कि इनमें से 
कौन सी बारे उसके लिए सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण और कौन-सी बाते 
कम महत्त्व की हे । यही कारण है कि मानवीय बुद्धिमत्ता का परम लक्ष्य 
सदा से ही उस सकेत को प्राप्त करने का रहा हैँ जिससे विदित हो 
सके कि हमारे ज्ञान का क्रम क्या होना चाहिए अर्थात्‌ उसमें से कौन-सी 
बात पहले आनी चाहिए और कॉन-सी बाद में | वास्तव में यही वह 
ज्ञान है जो दूसरे प्रकार के ज्ञ.न का निर्देशन करता हैं और जिसे मनुष्य 
सदा ही वास्तविक अर्थ में विज्ञान कहता आया है। इस प्रकार का 
विज्ञान मानव-समाज में जगली अवस्था में से निकलने के बाद से सदा 
से ही विद्यमान रहा हैं और आज भी है। 

मानव-समाज के उपपत्ति-कक लू से ही ऐसे शिक्षको का प्र दुर्भाव 
होता आया हैँ जो विज्ञान का उसके वास्तविक अर्थ में निर्माण करते 
रहे है, अर्थात्‌ मनृप्य को वह जन प्रदान करते रहे हे जिससे वह 
जान सके कि उसे किस वरतु की सबसे अधिक आवब्यकता हैँ | इस 
प्रकार का विज्ञान हमे सदा यह वताता रहा है कि प्रारब्ध वया हैँ और 
४सीलिए वह प्रत्येक मनृप्य को उसके सच्चे कल्याण का ज्ञान कराता 
रहा है । यही वह विज्ञान है जो ऊपर लिखे हुए सकेत का काम 
करता रहा हैं और हमें यह ॥एचय करने में सहायता देता रहा है कि 
दूसरे प्रकार के ज्ञान का और उसे व्यवत करंनेवाली क्रिया--अर्थात्‌ 
कला--का कितना महत्त्व हैँ । 

मनुष्य के भविष्य और कल्याण से सम्बन्ध रखनेवाले आधारभूत 
विज्ञान को जिस प्रकार के ज्ञान से सबसे अधिक सहायता मिली और 
जिस प्रकार का ज्ञान उसके सबसे निकटतम आया वही जनता की 
दृष्टि में सबसे उच्च माना गया और जिस प्रकार के ज्ञान सबसे कम 
उपयोगी थे उन्हें सबसे निम्न स्तर पर स्थान मिला । कन्फ्यूशियस, बुद्ध, 
मूसा, सुकरात, ईसा और मुहम्मद का विज्ञान इसी प्रकार का था। 
' विज्ञान होता भी इसी प्रकार का है और हम-जैसे कथित शिक्षितों को 
छोडकर सभी लोग ऐसे ही विज्ञान को समझते रहे हे. और अब भी 
समझते हें। 


विज्ञान और कला की प्राचीनता २९५ 


इस प्रकार के विज्ञान को न केवछ सदा समस्त विज्ञानों में प्रथम 
पद मिलता आया है वल्कि अकेले इसीसे दूसरे विजानों का महत्व भी 
आका जाता रहा है। और इस महत्ता का यह कारण नहीं है कि कुछ 
धुर्त प्रचारकों भौर शिक्षको ने इसे यह महत्ता प्रदान की--जैसी कि 
बाजकल के कथित शिक्षित व्यक्तियों को मान्यता है--वल्कि इमका 
कारण यह हैं कि मनुप्य के भाग्य और कल्याण सम्बन्धी विज्ञान के 
विना किसी दूसरे विज्ञान या कछा का मूल्याकन या चुनाव हो ही नहीं 
सकता और न उसके फलस्वरूप व्ज्ञान का अध्ययन ही हो सकता है, 
वयोकि जिन-जिन विययो से विज्ञान का सम्बन्ध है उनकी सख्या अपरि- 
मित है । यह एक ऐसी वात है जिसे प्रत्येक व्यक्ति अपने आत्तन्कि 
अनुभवों से जान सकता हैँ । इस बात का ज्ञान प्राप्त किये बिना कि 
समस्त मानव-जीवन का भविप्य और कल्याण किस वस्नु में निहित 
हूँ दूसरे प्रकार के विज्ञान और कला केवल निर्र्थक और हानिकारक 
मनोरंजन मात्र रह जाते है, जैसा कि आज हम लोगों में हो रहा है । 
मनुष्य-समाज का अस्तित्व तो बहुत पुराना हैं, कितु ऐसा कभी नहीं 
हुआ कि उसके भविप्य और कल्याण का निर्देशन करनेवाला विज्ञान 
न रहा हो । यह सत्य हैं कि बाह्य दृष्टि से मानव-कल्याण सम्बन्धी 
विज्नान का स्वरूप वौढ़ों, त्राह्मणो, यहूदियों, ईसाइयो और कनफ्यूसियस 
तथा छाओ-त्ज के अनुयायियों में भिन्न-भिन्न दिखाई देता है--यद्यपि 
इन महापुरुषों के उपदेशों पर विचार करते ही पता चल जाता है कि 
उनका सार एक ही है--कितु हमें जहां कही भी जगली अव्स्था से 
निकले हुए मनुप्य मिलते हे वही हमे यह विज्ञान भी मिलता है और 
आज एकाएक ऐसा लग रहा है जैसे जिस विज्ञान ने अवतक समस्त 
मानवों के ज्ञान का पथ-प्रदर्शन किया है उसीको हम आज समस्त 
वस्तुओं की उन्नति में वावक समझने लगे 

लोग मकान बनाते हे, एक शिल्पी एक तरह का नक्‍्गा तैयार करता 
हैं तो दूसरा दूसरी तरह का जौर तीसरा तीसरी तरह का। इन नवजां 
में थोढा-बहत अन्तर तो अवव्य होता हैँ कितु वे होते सभी ठीक हें, 
वर्योकि उन्हें वनानेंवाले सभी शिल्पियों के समक्ष एक मात्र यही विचार 
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होता है कि यदि नक्शे के अनूसार काय्यें हुआ तो मकान 'अवश्य बन 
जायगा। कनफ्यूसियस, बुद्ध, मूता और ईसा ऐसे ही शिल्पी थे । 

कितु कुछ छोग अकस्मात आकर हमें यह विश्वास विछाते है कि 
मुख्य वस्तु किसी नक्शे का बनाना नही, बल्कि किसी भी प्रकार मकान 
का निर्माण कर लेना हैं। इस 'किसी तरह' को ही ये लोग सर्वेश्रेप्ठ 
विज्ञान कहकर पुकारते हे, ठीक वैसे ही जैसे पोप अपने को सबसे 
पुतीत कहकर पुकारते हे। जिस विज्ञान से मनुष्य के भविष्य और 
कल्याण का निर्णय होता हैं उसी विज्ञान को लोग अस्वीकार करते हें 
और इस अस्वीकृति को ही विज्ञान मानते हे। मानव के सुष्टि-काल से 
ही बडे-से-बडे वृद्धिवेत्ता पैदा हुए हैं जो अपने तक॑और अपनी आत्मा 
की पुकार से संघर्ष करते हुए सदा अपने से यही प्रश्न पूछते रहे हैँ कि 
अकेले उनका ही नहीं वल्कि समस्त मानव-समाज का भविष्य और 
कल्याण किस वस्तु में निहित है। वे इसी प्रश्न पर विचार करते रहे हे 
कि जिस शक्त ने हमे उत्पन्न किया और जो हमारा पथ-प्रदर्गन करती 
है वह हममे से प्रत्येक मनुप्य से वया चाहती है और हमारे मन में 
स्वय अपने तथा समस्त ससार के कल्याण के लिए जो आकाक्षा छिपी 
हुई है उसे सतुप्ट करने के लिए हमे क्या करना चाहिए । 

वे अपने-आपसे यह प्रश्न करते रहे हे--' में सम्पूर्ण हु और फिर 
भी अनन्त अपरिमित' का अश हू । अपने ही जैसे दूसरे अशो से मेरा 
क्या सम्बन्ध हैं ? अर्थात्‌ मेरा व्यष्टि और समप्टि से क्या सम्बन्ध है ? ” 

अपनी आत्मा तथा बुद्धि की पुकार के आधार पर और इस बात 
को दृष्टि में रखते हुए कि उनके पूर्बजो तथा समकालीन व्यक्तियों ने भी 
अपने-आपसे यही प्रइन पूछकर क्‍या उत्तर दिया था, इन महान्‌ शिक्षको 
ने एक ऐसा सिद्धात निर्धारित किया है जो सबके लिए अत्यंत सरल, 
स्पष्ट, वोधगम्य और व्यवहार-योग्य है। 

इस प्रकार के उच्च-से-उच्च और निम्न-से-निम्न कोटि के व्यक्ति हुए 
है। ससार उनसे भरा पडा है। ये सभी लोग अपने से यही प्रइन करते है. 
“हमारी आत्मा और वृद्धि में समस्त मानव-समाज के कल्याण के लिए 
जो आकाक्षा भरी हुई हैं उसका हम वैयक्तिक हित की भावना से कंसे 
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मेल मिलावें ?” इस सामान्य मूल भावना से घीरे-चीरे कितु निरन्तर 
जीवन के ऐसे नए रूपो का निर्माण हो रहा है जो हमारी वृद्धि और 
आत्मा की पुकार के अधिक अनुकूल होते हूँ । 

अचानक एक नए वर्ग के छोगो का प्रादुर्भाव होता है और वे 
कहते है--यह सब वाहियात है, इसे त्याग देना चाहिए, यह तो 
निष्कर्ष निकालने की वह प्रणाली है जिसमे किसी सर्वेसम्मत स्वीकृत 
सिद्धांत को आावार मान लिया जाता हैं और जो घामिक तथा दार्ण निक 
यूगो के लिए ही ठीक थी ।” छोग यह कहते तो है कितु अभी तक 
कोई यह समझ नहीं पाया हूँ कि निष्कपें मिकालने की इस प्रणाली मे 
और उस प्रणाली में जिसमे पृथक-पृथक उदाहरणों कों देखकर व्यापक 
नियम निर्वारित किये जाते है, अन्तर कया है! 

इस नए वर्ग के छोग यह भी कहते हे कि आंतरिक अनुभूति के 
आवार पर मनुष्य अवतक जो कुछ भी जान पाया है, जीवन-धर्म की 
चेतना के सम्बन्ध में---जिसे नए वर्ग के लोग जारीरिक क्रिया कहकर 
पुकारते हँ--मनृप्य ने एक-दूसरे को जो कुछ भी बताया है और सृष्टि 
के आरम्भ से आज तक वडे-बर्ड विद्वानों ने इस दिया में जितनी भी 
सफलता प्राप्त की है, वह सब कूडा-कर्कट और महत्वहीन हैँ। 

इस नई विचारवारा के अनुसार ऐसा लगता है जैसे हम शरीर-यत्र 
# एक तंतु हो और हमारी तर्कसयत क्रिया का एक मात्र उद्देग्य 
हमारी भझारीरिक किया का निर्णय करना है तथा ऐसा करने के लिए 
हमको केवल अपने चारों ओर फैले हुए जगत का निरीक्षण मात्र 
करते की आवश्यकता है। यह वात कि हम एक ऐसे ततु हे जो सोचता 
है, दुख उठाता है, वोछता है, समझता है और इसलिए हम बपने 
ही जैसे बोलनेवाले दूसरे तंतु से यह प्रष्व कर सकते है कि क्या वह 
भी हमारी ही तरह से दुख और सुख का अनुभव करता हैँ गौर इस 
प्रकार यह निश्चय करता हूँ कि हमारा अनुभव कहा तक ठीक है; यह 
वात कि हमसे पहले के तंतु जिस प्रकार जीवित रहते थे, दु ल-्सुल्ल 
का झनुभव करते थे, विचार करते थे और वोलते थे तथा इस सम्बन्ध में 
उत्होने जो कुछ लिखा हैँ उससे हम छाम उठा सकते है; यह वात कि 
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“हमसे पहले के ततुओ ने अपने जो अनुभव व्यक्त किय हे उनसे 
सहमत होने के कारण लाखो दूसरे ततु भी हमारे इन विचारों का 
समर्थन करते हे और इन सबसे बडी बात यह हैँ कि हम स्वयं 
एक जीवित ततु है और अपने प्रत्यक्ष अनुभव से अपने कत्तंव्यों के 
ओऔचित्य और अनौचित्य को समझते हे--ये सब बातें निरथंक हे, 
“निष्कर्पं निकालने की यह एक बहुत ही दोपयृवत और अजुद्ध प्रणाली 
है। सच्चा वेज्ञानिक ढंग यह है--यदि हम जानना चाहते हे कि हमारा 
व्यक्तिगत कत्तेव्य क्‍या हैँ अर्थात्‌ यह जानना चाहते हे कि हमारा 
ही नहीं बल्कि मानव-समाज ओर सारे ससार का कत्तंव्य और हित 
किस वस्तु में निहित है तो हमको सबसे पहले अपनी आत्मा और वृद्धि 
की आवाज को सुनना बन्द करना होगा, हमको उन सब बातों पर 
विश्वास करना छोडना होगा जो मानव-समाज के महान शिक्षक अपनी 
वृद्धि और अपनी आत्मा के सम्बन्ध में कह गए हे, हमको इन सब 
बातो को नगण्य समझ कर नए सिरे से विचार करना होगा। ऐसा 
करने के लिए हमको एक खुर्देत्रीन के द्वारा छोटे-छोटे कीडो और 
क्रिमियो के ततुओ की हरकत को देखना होगा । इससे भी आसान 
डग यह हूँ कि जिन लोगो को निर्दोप होने का प्रमाणपत्र मिल चुका 
है वे इन वस्तुओ के सम्बन्ध में कुछ भी कहें उसीपर विः्वास कर लिया 
जाय। छोटे-छोटे कीडो और ततुओ को देखकर या जो कुछ दूसरो ने 
देखा है उसे पडढकर हमको इन ततुओ के सम्बन्ध मे अपनी मानवीय 
भावनाओं के आधार पर यह अनुमान लगाना होगा कि वे व्या चाहते 
है, किस बात के लिए प्रयत्तशील है और उन्हे वया सोचने तथा 
समझने का अभ्यास है। इन्ही वातो से, जिनका कि एक-एक शब्द 
अशुद्ध हूँ, हमको तुलनात्मक आधार पर यह निः्चय करना होगा कि 
हम क्‍या करते हैँ, हमारा कत्तंव्य वया है और हमारा तथा हम- 
जैसे दूसरे ततुओ का किस वात में भला है ? अपने को समझने के 
लिए हमको न केवल द्र॒ष्टव्य क्रिमियो का वल्कि उन लघुतम जतुओ 
का भी अव्ययन करना होगा जिन्हें हम मुश्किल से देख सकते हे। 
इसके अतिरिक्त हमको एक जीव का दूसरे जीव के रूप में परिवर्तित 


विज्ञान और कला की प्राचोनता २९९ 


होते की क्रिया को भी देखना होगा, जिसे न तो भवतक कोई देस 
सका है और न जिस्ते हम निश्चय ही कभी देख सकेंगे। 

यही वात कला की भी है । जहा कही भी सच्चा विज्ञान विद्यमान 
रहा है वहा कछा सदा से ही मनृष्य के कत्तंव्य और हित के ज्ञान की 
अभिव्यक्ति करती रही है। मनृष्य के जिन सम्पूर्ण कार्य-कलापो से 
भिन्न-भिन्न प्रकार के ज्ञान का उपार्जन होता है उनमे से लछोग सृष्टि 
के आरम्म काल से ही उस प्रवान क्रिया को चनते आए हे जिससे 
मनुष्य के कत्तेग्य और कल्पना का ज्ञान होता है । इस ज्ञान के प्रतिफल 
की अभिव्यक्ति ही कछा कहलाती रही हैं! मानव-जीवन के आरम्म काल 
सेही ऐसे मनुष्य होते आए हे जो मानव-जाति के कत्तंब्य और कल्याण 
के उपदेशो के प्रति विशेष रूप से जागरूक और उत्सुक रहे है तथा 
जिन्होने अपनेको कत्तंव्यच्युत करनेवालों भातियों के विरुद्ध हर प्रकार 
से सवर्ष किया है । उन्होंने इस सघर्ष को यातनाओ का भी वखान किया 
है और नेकी की विजय पर आशा तथा बुराई की विजय पर निराशा 
व्यक्त की है और भावी सुख के प्रति हर्प की अभिव्यवित की है । 

सृष्टि के आरम्भ से ही सच्ची कला का--जिसका सदा ही 
अत्यधिक सम्मान होता रहा है --एक मात्र उद्देश्य यही रहा हैं कि 
वह मनृप्य के कत्तंव्य और कल्याण की अभिव्यवित करे। कला ने तो 
आरम्भ से लेकर आज तक सदा ही उस जीवनोपदेश का अनुगमन 
किया है जो वाद में घममं के नाम से पुकारा गया और सच पूछिए तो 
सदा केवल इसी प्रकार की कला का सम्मान भी हुआ हैं। कितु जब 
से मनुष्य के कत्तव्य और कल्याण का ज्ञान करानेवाले विज्ञान के स्थान 
पर एक ऐसे विज्ञान का प्रादुर्माव हुआ है जो विश्व की समस्त वातो 
का ज्ञान प्राप्त कराने का दावा करता हँ--अर्थात्‌ जबसे विज्ञान का 
असली अर्थ और उद्देश्य नष्ट हो गया है भौर सच्चे विज्ञान को लोग 
घृणापूर्वक धर्म के नाम से पुकारने छंगे है तभी से कला का मनृप्य की 
एक महत्त्वपूर्ण क्रिया के रूप मे छोप हो गया है । 

जबतक कि हमारे कत्तंव्य और कल्याण का निर्देशन धर्म की ओर 
से होता रहा तवतक कला धर्म की सेवा मे ही छीन रही और सच्ची 
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कला बनी रही, कितु जबसे वह धर्म का साथ छोडकर विज्ञान की 
सेविका बनी तबसे उसकी महत्ता जाती रही हैं और यद्यपि आज भी 
वह अपनी प्राचीन प्रतिष्ठा के आधार पर यह मूर्खतापूर्ण दावा करती 
है कि कला कला के लिए है, तथापि उसने मनृष्य को वाछनीय पदार्थ 
जूटानेवाले एक व्यवस्रय का रूप ग्रहण कर लिया है और वह अनिवार्य 
रूप से नाखून रगने और श्रृगार करने की कछाओ में घुलमिल गई 
है। मार्क की बात तो यह हैं कि इन सौदयं-प्रसाधनों के उत्पादक भी 
अपने को कलाकार कहने का उतना ही अधिकारी मानते हे जितने आज 
कल के कृवि, चित्रकार और सगीतज्ञ । 

हम अपने लम्बे अतीत पर दृष्टि डालते है तो देखते हे कि पिछले 
हजारो वर्षो में छाखो और करोडो व्यक्तियों के बीच में से कन्पयूत्ियस 
बुद्ध, सोलन, सुकरात, सुलेमान, होमर, ईसइया और दाऊद जैसे कुछ 
थोडे-से ही विशिष्ट व्यक्ति हुए है । स्पष्ट हैं कि इस प्रकार के व्यवित 
इस संसार में बहुत कम हुए हे, यद्यपि उनका जन्म किसी जाति विशेष 
में नही अपितु जन सावारण मे ही हुआ था । दूसरे शब्दों मे यो कहिए 
कि आत्मिक भोजन को उत्तन्न करनेवाले इस प्रकार के सच्चे वैज्ञानिक 
और कलाकार अत्यत दुलेंभ है और मानव-समाज उनका इतना जो 
सम्मान करता आया हैँ वह अकारण नही है। कितु आज ऐसा 
लगता हैँ कि जैसे विज्ञान और कला की ये महान विभृतिया हमारे 
लिए निरथंक हो गई हे, जैसे आज विज्ञान और कछा के उत्पादक 
श्रम-विभाजन के नियमानुसार कारखानो में पैदा किये जा सकते है और 
सृष्टि के आरम्भ से अवतक जितते भी वैज्ञानिक और कलाकार हए 
है उनसे कही अधिक वैज्ञानिक और कलाकार हम दस वर्ष में पैदा 
कर सकते हें। आजकल तो वैज्ञानिकों और कलाकारों का जैसे एक 
सध-सा खुल गया है, जहा मनुष्य-जाति के लिए जितने भी आत्मिक 
भोजन की आवश्यकता है वह सब एक निर्दोप ढंग पर तैयार कर लिया 
जाता है । और यह आत्मिक भोजन इतने अधिक परिमाण में तैयार 
कर लिया गया हूँ कि अब पहले के प्रतिभा-सम्पन्न विद्वानो को स्मरण 
करने तक की आवश्यकता नही रह गई है। कहा जा सकता हैँ कि 
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उनका कार्य तो धार्मिक और दाश्शनिक युग का काम था इसलिए उसे 
मिटा देना चाहिए; सच्चे तर्क-सगत कार्य को आरम्भ हुए तो अभी 
पचास वर्ष ही बीते है और इन पचास वर्षो में हमने इतने महान्‌ पुरुष 
उत्पन्न कर लिये हे कि आज अकेले एक जमेंन विश्वविद्यालय में इतने 
विद्वाच्‌ ' हे जितने समस्त ससार में नहीं हुए । विज्ञान भी हमने इतने 
उत्पन्न कर लिए हे--सौभाग्यवद्य इन्हें उत्पन्न करना आसान भी 
है क्योंकि हमें तो केवक किसी यूनानी सज्ञा के साथ 'शास्त्र' शब्द जोड 
कर उसे बनी-वनाई तालिकाओ मे श्रेणी-बद्ध करने भर की आवश्यकता 
है और फिर तो वह आपसे आप विज्ञान बन जाती है--कि न केवल 
हमारे लिए इन समस्त विज्ञानों का ज्ञान प्राप्त करना असम्भव है वल्कि 
किसी एक व्यक्ति के लिए उन सबका नाम तक याद रखना सम्भव 
नही, उनके नाम से ही एक मोटा कोष तैयार हो सकता है और नए 
विज्ञानो का तो दिन-प्रति-दिन प्रादुर्भाव हो ही रहा है । वहुत-से विज्ञान 
ऐसे बनाए गए है जिनसे हमे फिनलेड के उस अध्यापक की स्मृति हो 
आती हैं जो एक जमीदार के लडको को फ्रासीसी भाषा की बजाय 
फिनिश भाषा पढाया करता था। उसने पढाया तो खूब लेकिन ढु ख 
इस बात का है कि उसके सिवाय और कोई उसका एक शब्द भी नहीं 
समझा। अन्य सभी छोग उसे एक निरर्थक कूडा समझते है। कितु 
इसका भी एक जवाब है। कहा जा सकता है कि वेज्ञानिक ज्ञान की 
समस्त उपयोगिता को छोग समझ नही पाते, क्योकि छोग अब भी 
घामिक युग की वताई गई वातो के प्रभाव में हें--वही मूर्खतापूर्ण युग 
जब ससार के सभी छोग--हिन्रू, चीनी, हिन्दू और यूनानी सभी-- 
अपने महान उपदेश्को द्वारा वताई गई समस्त बातों को समझते थे। 

जो कुछ भी हो, सत्य यह है कि विज्ञान और कछा का अस्तित्व सदा 
से ही मनुष्य-समाज में रहा हैं और जब वे अपने सच्चे स्वरूप में विद्यमान 
थे तब जनता को उनकी आवश्यकता थी और वह उन्हें समझ भी लेती 
थी । आज हम एक ऐसी वस्तु के पीछे पडे हुए है जिसे हम कहते तो 
विज्ञान और कला है, किंतु वास्तविकता यह है कि हम आज जो कुछ भी 
कर रहे है उसे विज्ञान अथवा कला कहछाने का अधिकार नही है। 
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लोग मुझे जवाब देते है--लिकिन आप तो विज्ञान और कछा 
की एक दूसरी परिभाषा मात्र दे रहे है, जो पहडे से भी अधिक 
सकी हैं और जिससे विज्ञान सहमत नहीं हैे। और फिर शेप बाते 
इससे बाहर कब है ? ससार में अब भी गलीलियो", ब्रूनो', होमर*, 
माइकेल आजेलो, वीयोवेत और वेगनर जैसे महान वैज्ञानिकों 
और कलाकारों तथा उनके अतिरिक्त उन छोटे-छोटे विज्ञान-ेत्ताओ 
और कलछाविदो की भी हलचले जारी हूँ, जिन्होंने अपना समस्त जीवन 
ही विज्ञान और कला की सेवा में रूगा दिया है ।” 

यह बात प्राय इसलिए कही जाती हैँ कि पहले के और आज के 
वैज्ञानिकों तथा कठाकारो के वीच एक कदी स्थापित की जा सके ! 
ऐंस। करते समय लोग श्रम-विभाजन के उस विशेष नए सिद्धात को 
भूलने का प्रयत्त करते हे, जिसके आधार पर आज विज्ञान और कला 
को विशिष्ट स्थान प्राप्त है । 

सबसे पहली वात यह है कि प्राचीन और वत्तमान कार्यकर्त्ताओं के 
बीच ऐसी कोई कडी स्थापित करना असम्भव है। जिस प्रकार प्रारम्भिक 
ईसाइयो के पवित्र जीवत और आजकल के पोपो के जीवनों में कोई 
तारतम्य नही है; उसी प्रकार गैलीलियो, शेक्सपियर और वीभोवेन 
जैसे व्यक्तियो के कार्यो की टिडल, विक्टर हयूगी और वेगनर, जैसे 


१. इटली का जगद्विज्त्मात खगोल वेत्ता। 
२ इटल ३ प्रसिद्ध यूनानी कवि। 
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व्यक्षितयों के कार्यों से कोई समानता नहीं हैं। जिस प्रकार प्राचीन 
काल के पुनीत घर्म-पिता पोपो के साथ अपना कोई सम्बन्ध मानना 
स्वीकार नही करते उसी प्रकार प्राचीन काल के प्रमत॒विज्ञानवेत्ता 
बाज के बनानिक नेताओं के साथ किसी प्रकार का सम्बन्ध रखने से 
इन्कार कर देते है । 

दूसरी वात यह है कि विजान और कला स्वय को जो महत्त्व देने 
लगे है उससे हमे उनके ही द्वारा सस्थापित एक अत्यन स्पष्ट मापदण्ड 
मिल गया है जिससे हम यह निम्चय कर सकते हे कि विज्ञान और 
कला का उह्देष्य पूरा हो रहा है या नही। इस प्रकार हम स्वेच्छा से 
मद्गी वल्कि एक स्वीकृत मापदण्ड के अनुसार यह निष्चय कर सकते हूं 
कि जो वस्तु अपने को विज्ञान और कछा कहतो है उसे ऐसा कहने 
का अबिकार हूँ या नही । 

पुराने जमाने में मिस्र और यूनान के धर्माचार्य ऐसे रहस्यपूर्ण कार्य 
किया करते थे जिनका भेद उनके सिवा और किसीकों न मालूम होता 
था और बे कहते थे कि इन रहस्यो मे हो समस्त विज्ञान और करा 
सन्निहितु है--कितु हम उनके कार्यो द्वारा जनता को पहुचाएं गए 
छाम को आधार मान कर यह निर्णय नहीं कर सकते थे कि उतका 
विज्ञान सही हूँ, क्योकि वे स्वय उन्हें दैवी मानते थे। कितु अब हमारे 
सामने एक बिलकुल ही स्पष्ट और सरल मापदण्ड हैं जिसमे किसी देवी 
तत्व को स्थान नहीं। समाज अथवा मानव-जाति के कल्याण के लिए 
आज विज्ञान और कहा मनुष्य के मातप्तिक कार्य करने को तत्पर है। 
अत हमें इस बात का अधिकार है कि हम केवरू ऐसे कार्यो को 
विज्ञान और कछा' का नाम दें जिनके सामने उक्तत लक्ष्य हो और जो 
उसे प्राप्त करें। 

इसलिए वे विद्वान और कराकार जो दण्डविधान और नागरिक 
तथा अंतराष्ट्रीय कानून के सिछातो का निर्णय करते है, जो नए 
अस्त्र-शस्त्रो और विस्फोटको का अन्वेषण करते हे और जो अहृलीर 
नाटक अथवा उपन्यास लिखते है, वे अपने को चाहे कुछ भी कहें, हमें 
उनके ऐसे कार्यों को विज्ञान और कछा कहने का कोई अधिकार नहीं 


चे०४ड हस करें क्‍या ? 


है, क्योकि उन कार्यो का लक्ष्य समाज अथवा मानव-जाति का कल्याण 
करता नही होता बल्कि इसके विपरीत वे मानव-जाति को हानि पहुचाते 
'हैँ। अत यह्‌ सब विज्ञान या कला नही है। इसी प्रकार वे विद्वान्‌ जो 
अपने सरल स्वभाव के कारण अथना सारा जीवन सुक्ष्मदर्शक और 
दूरदशंक यत्रो द्वारा दिखाई पडनेवाले तत्वों आदि के अध्ययन में लगा 
देते हे, अथवा वे कलाकार जो प्राचीन स्मारकों का परिश्रमपूर्वक 
अध्ययन कर ऐतिहासिक उपन्यास लिखते, चित्र बनाने या मधुर राग- 
रागनिया और कविताएं रचने मे लगे हुए हैँ वें अपने आपको चाहे 
कुछ भी क्यो न कहे, उत्साही होते हुए भी वे वेज्ञानिक परिभाषा के 
अनुसार वैज्ञानिक और कलाकार नही कहे जा सकते। इसके कई कारण 
है--पहले तो उनके विज्ञान विज्ञान के लिए! और कला कला के लिए! 
के सिद्धात पर किये गए कार्यो में मानवीय का कल्याण उद्देश्य नही होता 
और दूसरे हम उनके कार्यो को समाज और मानवता के लिए कल्याण- 
प्रद नही पाते । यह बात कि उनके कार्य से कभी-कभी कुछ व्यक्तियों 
का मनोरजन और लाभ हो जाता है हमे इस वात की बिलकुल अनुमति 
नही देती कि स्वय उनकी ही वैज्ञानिक परिभाषा के अनुसार हम उन्हें 
वैज्ञानिक और कलाकार समझे । 
ठीक इसी प्रकार जो लोग विजली से प्रकाश, गर्मी अथवा गव्ति प्राप्त 
करने के नए प्रयोग करते हँ या नए रासायनिक प्रयोगो से वारूद अथवा 
सुन्दर रग तैयार करते है या शास्त्रीय सगीत शुद्ध रूप से प्रस्तुत करते है या 
रगमच पर अच्छा अभिनय करते है और सुन्दर चित्र बना सकते हे या 
मनोरजक उपन्यास लिख सकते हे--वे अपने को कुछ भी कहें, उनके 
कार्य को--जिसका उद्देश्य धनी वर्गों की नौरसता को दूर करना मात्र 
है--विज्ञान और कला नहीं कहा जा सकता, क्योकि इनके कार्य का 
लक्ष्य शरीर-यत्र के मानसिक कार्य की भाति समस्त मानव-जाति का 
कल्याण नहीं होता। इसका एकमात्र उद्देश्य तथाकथित कला के 
आविष्कारों और उत्पादनों से व्यक्तिगत लाभ, सुविधाएं और धन 
आप्त करना ही होता है । अत ऐसे कार्य को दूसरे प्रकार के स्वार्थरत 
व्यवितगत कार्यो --जैसे रेस्तोरा खोलना, घुडसवारी करना, वेश्यावृत्ति 
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करना आदि--से किसी प्रकार भी पृथक नहीं किया जा सकता | इन 
कार्यो का लक्ष्य केवल जीवन के आनन्द में अभिवृद्धि करना है और 
ये विज्ञाबव और कला की परिभाषा के श्रन्तर्यत नही आते । विज्ञान और 
कला से तो हमे श्रम-विभाजव के आधार पर सानव-जाति अथवा 
समाज के कल्याण का आश्वासन मिलता है| 

विज्ञान ने विज्ञाव और कला की जो परिभाषा बताई है वह 
बिलकुल सही है, किन्तु दुर्भाग्यवण आज के विज्ञान और कला की 
इलचले उसके अन्तर्गत वही आती 4 उनके कुछ प्रतिनिधि ऐंसे कार्य 
कर रहे हैं जो प्रत्यक्ष रूप से हानिकारक हैं, कुछ व्यर्थ का परिश्रम कर 
रहें हैं और कुछ ऐसे कार्य कर रहे हे, जो महत्वहीव हैं और जिनसे 
केवल धविको का ही लास हो सकता है। 

शायद ये सभी लोग नेक आदमी हैं, लेक्तित वे उच कायम को नहीं 
करते, जिन्हें करने का उन्होने प्पनी प्रिभापा के भ्रनुसार ठेका लिया है॥ 
अत. उन्हें भ्पने को विज्ञानवेत्ता और कलाकार ससभने का उतना ही कम 
अधिकार है, जितना कि अपने उत्तरदायित्वों का पालन न करनेवाले श्राज 
के धर्माचार्यों को अपने को सत्य के ठेकेदार श्लौर उपदेदाक कहने का है 4 

आज जो लोग विज्ञाच और कला मे लगे हुए हैं वे अपने कत्तंव्य 
का प्वव क्यो नहीं करते या कर सकते, यह समझना कुछ मुद्दिकल 
सही है। वे अप्रवे कर्तव्यो का प्रलन इसलिए वही कर पाते कि 
उन्होने अपने कत्तंव्यो को अधिकार बना लिया है। 

वैज्ञानिक और कलात्सक क्रार्य अ्प्रने वास्तविक अर्थों में त्मी 
'फ्लप्रद हो सकते हैं, जब वे ग्रधिकासे की चिन्ता त्यायकर केवल 
कर्तव्यों का ध्याव रखे 4 उनकी एकमात्र इसे विजेपतर के कारण 
मववता उनका इतवा अ्रधिक सम्साव करती है। 

जो जोग वास्तव में मादससिक प्ररिश्रम करके दूसरों की सेवा 
करना चाहते हैं, उन्हें ऐसा करते समय सदा यातनाएं सहनी पडती 
हैं। जिस प्रकार प्रसव-पीड़ा के पश्चात्‌ ही ह का जन्म होता है, 
उसी प्रकार यातनाझो को सहव करने के वाद ही आध्यात्मिकता कर 
डी होता है । 


इ०्द्‌ हम करें क्‍या ? 


विचारकों और कलाकारो के भाग्य में उत्सर्ग और कप्ट का होना 
अनिवाये है, क्योकि उनका उहं ज्य मानव का कल्याण होता हैं। मनुष्य 
दु खी होते है, वे कप्ट भोगते' है श्रौर मर जाते है। ठहरने और अपने 
में फिर से स्फूर्ति लाने का अवकाञ्म किसे मिलता है ? 

विचारक और. कलाकार किसी एकान चोटी पर जाकर नहीं बैठ 
जाते, जैसा कि प्राय. हम समझ लेते है! उनके चित्त में तो सदा चिन्ता 
आर खलबली मची रहती है । वे ऐसी व्यतो को प्रकाश में लाने की 
चेप्टा करते हैं जो सनुप्य के लिए वरदान सिद्ध हो सकती है और 
उसे ताडनाओ से बचा सकती हैं । कितु अभी तक वे इन बातो का 
पता नहीं लगा पाए है और सम्भव है कल तक ऐसा करने के लिए 
बहुत देर हो जाय--सम्भव है तबतक मनृप्य की जीवननलीला ही 
समाप्त हों जाय | 

वह व्यक्ति कभी विचारक झौर कलाकार नहीं हो सकता जिसने 
किसी ऐसी सस्था में चिक्षा. योग्यता और उपाधि ग्रहण की हों जो दावा 
तो करती है विद्वानों और कलाकारो को जन्म देने का, कितु वास्तव 
में पदा ऊरतो है विज्ञान और कला की हत्या करनेवालो को । सच्चा 
कलाकार आर विद्वानू तो वह है जो यह सोचता ही नहीं और न॒प्रकट 
ही करता कि उसकी अतरात्मा में वदा ह ? वह नो उन कार्यो को किये 
बिना रह ही नही सकता जिन्हें करने के लिये दो प्रवल घक्लियाँ--- 
आतरिक आवध्यकता और जनता की माय--उसे श्रेरित करती 
रहती है । 

जो लोग मोटे-ताजें और आत्म-सतृप्ट हैं तथा छक-छककर जीवन के 
आननदो का उयभोग करते हैं वे विचार ओर कलाकार हो हो नहीं 
सकते । 

जित श्र के मानसिक कार्य और उसकी अभिव्यक्ति की वास्तव 
में दूसरों को आवश्यकता है, उसकी साधना मनुप्य के लिए सबसे 
अधिक कठिव और कप्टकारी है। धर्मणास्त्र के शब्दों में बहु उसके 
लिए सूली का तह्ता हे | यदि किसी में इसके लिए लगन है तो उसका 
एकमात्र और असदिग्ध लक्षण यह है कि वह स्वाये का त्वाय कर उरेता 





कप्ड-महन बिना सच्ची सेवा श्रसम्भव ३०७ 


है श्रौर स्वय में निहित भ्क्तियों का दूसरे के लाभ के लिए व्यवहार 
करने में अपने को निछावर कर देता है । 

यह तो सम्भव है कि हम बिना कष्ट उठाएं यह सिखला सर्क कि 
ससार में कितने कीट-पतग हैं, या सूर्य के धब्णो को जाच कर सके या 
उपन्यास तथा सगीत-नाटक की रचना कर सके । किंतु दसरों को यह 
बताना कि उनके कल्याश का भागे आत्मत्याग और परोपकार में निहित 
है और साथ-ही-साथ इस सिद्धात का वलपृर्वक परिपादन करना कप्ट 
उठाए बिना अ्रसम्भव है । 

ईसाई धर्म के आचार्यो में जवतक सहन-शक्ति शर कप्ट उठाने की 
क्षमता थी तबतक उसका अस्तित्व बना रहा, किन्तु जब वे भोग-विलास 
में पडकर झआालसी बन गए तो उनका शिक्षण-कार्य समाप्त हो गया । 

जैसा कि किसान कहते है--“पहले सोने के पुजारी श्रौर लकडी 
के कमडलु हुआ करते थे, कितु ग्रव कमडलु सोने के हो गए हैं धौर 
पुजारी लकड़ी के ।” 

ईसा-मसीह का सूली पर प्राण देना भ्रकारण नही था; वलिदान- 
पूर्णा कप्ट-अहन सब पर विजय प्राप्त कर छेता है। 

झ्राज विज्ञान और कला को सत्र प्रकार की सूविधाए प्राप्त है भौर 
जे प्रामाणिक हैं, फिर भी लोगों को एकमात्र यही चिता लगी रहती 
है कि उनके लिए और अ्रधिक सुविधाझो की व्यवस्था को जाय, 
श्र्ात्‌ उन्हें ऐसा बना दिया जाय कि उनसे मानव-जाति की सेवा 
हो ही न सके । 

सच्चे विज्ञान और सच्ची कला के दो निश्चित लक्षण होते हैं; 
पहला झातरिक--पर्थात्‌ विज्ञानवेत्ता तथा कलाकार अपने कर्त्तव्य , 
का पालन लाभ के लिए नहीं वरन ग्रात्म-त्याग के लिए करते हैं, 
और दूसरा वाह्य --अर्थात्‌ विज्ञान भौर कला के विश्येपज्ञो के कार्य उन 
सब व्यक्तियों की समझ में भरा सकते हैं जिनकी भलाई को दृष्टि में रख 
कर वे किये जाते है । 

मनुष्य चाहे किसी भी वस्तु को भ्रपन पेशे भौर हिंत का प्रति- 
पिधि क्यों न माने, विज्ञान उमकी शिक्षा भ्रवव्य देगा और कला उस 


श्ण्८ हम करें क्‍या ! 


शिक्षा को अभिव्यक्त करेगी । सोलन और कन्फ्यूसियस के आ्राध्यात्मिक 
सिद्धात हो, चाहे मूसा और ईसा के घामिक उपदेश--वे सभी विज्ञान 
हैं। इसी प्रकार एथेस के भवन हो, चाहे दाऊद के भजन श्र चाहें 
गिरजाघर की पूजा--ये सब कला हैं, कितु पदार्थ के चौथे परिणाम 
का अध्ययन करना और रासायनिक योंगो को क्रमबद्ध करना कभी 
विज्ञान नही रहा है और न होगा । हमारे युग में सच्चे विज्ञान का 
स्थान धर्म-शास्त्रों ने और सच्ची कला का स्थान रीति-रिवाजों और 
राजकीय समारोहो ने ले लिया है। जनता को इनमे से किसी में भी 
विश्वास नही है और कोई भी इन्हें गम्भीरता के साथ ग्रहण नहीं 
करता । छेकित हमारे यहा जिसे विज्ञान और कला कहा जाता है वह 
आलसी विचारको और भावुको की उपज हैं और उसका उद्देश्य इसी 
प्रकार के दूसरे आलसी विचारको और भावुको पर प्रभाव डालना है। 
ये चीजें जनता की समझ में नही श्राती और न उसके काम की ही 
होती, क्योकि इनमे जनता के कल्यार की कोई भावना नही होती । 

मानव-जीवन के प्रारम्भ से ही हमे सर्वत्र भर सदैव एक ऐसा 
सिद्धात दिखाई देता है जो छल्पूरव॑ंक अपने को विज्ञान कहता है और 
जो जनता को जीवन का अर्थ समभाने के वजाय छिपाता है। यही 
बात मिस्रियो, हिन्दुओ, चीनियो और कुछ सीमा तक थूनानियों में थी 
और बाद में रहस्यवादियो, ज्ञानवादियों और तब्रवादियों मे आई। 
फिर यह मध्ययुग के अ्रध्यापको और रसायनवेत्ताश्रो मे विद्यमान रही 
और इस प्रकार हमारे युग तक चली आई। 

हमारे लिए तो यह विशेष सौभाग्य की वात है कि हम एक ऐसे 
समय में रह रहे हैं जब अपने को विज्ञान कहनेवाली विचारध्गरा 
न केवल दोपरहित है बल्कि--जैसा कि हमे निरन्तर आश्वासन दिया 
जाता है--असाधारण रूप से सफल भी हे । क्या इस सौभाग्य 
का कारण यह नही कि मनुष्य स्वयं अपनी कुरूपता को न तो स्वीकार 
कर सकता और न करेगा ? फिर ऐसा क्यों हुआ कि जब अन्य 
विज्ञानो, नीतिशास्त्रो आदि मे शब्दों के श्रतिरिक्त और कुछ नहीं रह 
गया, हम विशेष रूप से इतने सौभाग्यशाली बने रहे ? 

सा ज 
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स्मरण रखिए कि सकेत बिलकुल उसी प्रकार के हैं हममे वही 
, प्रात्म-सतुप्टि और अध आइवासन विद्यमान है कि हम श्रौर केवल हम 
सच्ची राह पर हैं और उसपर चलनेवाले पहले राही है, वहा आ्राभा 
भरी हुई है कि हम कोई-न-कोई असाधारण वात खोज निकालेगे, 
और इन सबसे अधिक हममें हमारी पोल खोलनेवाला वही लक्षण 
विद्यमान है श्र्थात्‌ यह कि हमारा सारा ज्ञान हममे ही केन्द्रित होकर 
रह जाता है जब कि जनता न उसे समभाती है न स्वीकार करती है 
ओऔर न उसे उसकी आवश्यकता ही है। वास्तव में हमारी स्थिति 
वडी करणाजनक है। कितु क्यो न उसका उसी रूप में सामना किया 
जाय जिस रूप में वह है। 

भ्रव समय झा गया है कि हम चेते श्लौर अपने चारो श्रोर देखे 
हमारी अ्रवस्था बिलकुल उन मुशियो और फारीसियो जैसी है जो मूसा की 
गद्दी पर बैठ गए हो श्रौर जिन्होने स्वर्ग की कुजी अपने हाथ मे ले ली हो, 
किन्तु जो न स्वथं उसमे घुसते हो झ्नौर न दूसरो को घुसने देते हो । 
हम लोग, जो अपने को विज्ञान और कला के पुजारी मानते हैं, सबसे 
व छली हैं। हमे इस पद पर बने रहने का उत्तना भी भ्रधिकार 
नही है जितना कि मवकार-से-मक्‍्कार भर दुराचारी-मे-दुराचारी 
धर्माचायो को होता है। हमें इस ऊची स्थिति पर बने रहने का 
कोई अधिकार नहीं है, हमने उसे कपट से प्राप्त किया है और 
अब हम उसे छल से कायम रख रहे हैं । 

मूतिपूजक पुजारी और हमारे श्रपने तथा कैथोलिक सम्प्रदाय के 
धर्माचार्य चाहे कितने भी दुराचारी क्यो न हो था रहे हो, अपनी 
स्थिति के कारण उन्हें यह श्रेय तो प्राप्त हुआ ही कि उन्होने और 
कुछ नही तो कम-से-कम जनता को जीवन की शिक्षा देने भौर मुक्ति 
का मार्य बताने का विचार तो किया। हमने उन्हें पीछे धकेल दिया 
है और यह सिद्ध करके कि वे धोखवाज थे स्वय उनका स्थान ग्रहण कर 
लिया है, किन्तु हम जनता को जीवन का तरीका नही सिखाते बल्कि साफ- 
साक झब्दो में कहते हैं कि इन सव बातों को सीखने का प्रयत्न करने से 
कोई लाभ नही । फिर भी हम जनता का सत निचोड लेते हैं और 
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बदले में अपने वच्चो को यूनानी और लैटिन व्याकरण की उल्टी-सीथी 
बाते सिखाते हैं जिससे कि हमारी भाति वे भी प१ बने रहे 

हम कहते हैं कि पहले जाति-विभाजन था, किन्तु श्रव नही है 
लेकिन ऐसा क्यों है कि कुछ व्यवित और उनके बच्चे तो काम करते 
हैँ और कुछ व्यक्ति और उनके बच्चे नहीं करते ? किसी हिन्द को 
लाइए जो हमारी भाषा नही जानता और उसे रूढियों से चली आती 
हुई हमारी जीवन-प्रणाली का अध्ययन करने को कहिए। वह उसमे 
भी वही दो मुख्य, स्पष्ट जातिया देखेगा जो उसके अपने समाज में 
विद्यमान हैं, एक जाति जो काम करती हैं और दसरी वह जो 
काम नहीं करती। जैसा कि उनमे है, हममे भी काम ने करने का 
अधिकार एक विद्येप प्रेरणा से मिलता है जिसे हम विज्ञान और कला 
और आराम तौर पर “शिक्षा कहते हैं। झ्राज हमारी आखो पर जिस 
पागलपन का परदा आ्राया हुआ है जिसके कारण हम इतनी स्पप्ट 
ओर असदिग्ध वाते भी नही * देख पातें उसका एकमात्र कारण यही 
शिक्षा है और इसी शिक्षा के कारण हमारी बूद्धि अ्रमित 
हो गई है । 

हम अपने भाइयो को चूसते रहते हैं, फिर भी अपने को ईसाई, 
दयालु श्र गिक्षित मानते हैं और समभतते हैं कि हम जो कुछ भी कर 
रहे है वह पूर्ण रूप से ओचित्यपूर्ण है । 
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तव फिर हम क्या करें ? हमे करना क्या चाहिए ?? यह प्रश्न-- 
जिसमे यह स्वीकारोक्ति निहित है कि हमारे जीवन का ढग गलत और 
बुरा है और साथ ही यह सकेत भी है कि उसे बदलना भ्रसम्भव है. 
में सव तरफ से सुनता हू और यही कारण है कि मेने अपनी पस्तक 
का नाम भी यही चुना है । 
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इत्र प्रव्त के सम्बन्ध में मेने जो कप्ट मेले हैं, जो खोज की है और 
जो हल निकाला है, उसीका मैने इस पुस्तक में वर्गन किया 
है। में भी दुसरो ही जैसा एक इन्सान हूं और यदि में अपने आस- 
यास के किसी माधारगा जन से किसी बात में भिन्न हू भी तो 
भुल्यत: इसमें कि मैने दुनिया के भूठे उपदेशों के प्रचार में उससे अधिक 
योग दिया है, मुर्के सत्ताप्राप्त विच्यरवाल्न व्यक्तियों से अपेक्षाइर 
अधिक पणना मिली है भौर इस कारम मेदय दिमाग अधिक फिर गया 
है और मे दसरों की अपेक्षा अविक पश्रश्नप्ट हो गया ह । 

और इसलिए में सोकता हूं कि मैने अपने लिए जो हथे निव्गलः 
है, वह उन सभी ईमानदार व्यक्तियों के लिए ठीक होगा जो स्वण् मे 
यही घव्न करते है । सबसे पहला प्रव्न है--- हम क्या करे ?” इसक्त 
भैसे स्वर को यह उत्तर दिग्ग---“ मुझे अपने से या दसनो मे भठ नहीं 
बोलना चाहिए कौर न सत्य से भयभीत होवा चाहिए चाहे उनका 
कुछ भी परिणाम क्यों त निकले । यह वात हम सब जानते है कि 
दुससें स्रे कूठ बोलने का क्या अर्थ है। फिर भी हम सुबह से थाम तू 
खगातार भू बोलते रहते है । “वर पर नहीं हैं, जब कि हम घर पर 
होते हैं; बहुत खुद्ी हुईं, जब कि हमें बिलकुल खुशी नहीं होती, 
आदर सहित, जब कि हमसे झ्रादर की कोई भावना नही होती, मेरे 
पास्त पैसा नही है', जब कि हमारे पास खूब पैसा होता हे, आादि-आदि । 
हम यह तो जानते है कि दूसरे व्यक्तियों से झूठ वोलता-विद्येषकर कुछ 
विश्येप बातो मे-वुरा होता है, कितु स्वयं से भूंठ बोलने में हमे जरा भी 
डर नहीं लगता । हम यह सोचने की चेप्टा ही नहीं करते कि दूससे से 
ओले गए सवसे बुरे, निक्षप्ट और छवपूर्ण भुठ का भी प्रस्णिम उस भूठ 
की तुलवा में कुछ नदी होता जो हम स्वय में वोलते हैं और जिसके 
आवार पर हम अपने सारे जीवन की रूपरेखा वनाते है। इमलिए यदि 
हम इस्र प्रइन का उत्तर देना चाहते है क्रि हम क्या करें तो हमे स्वय 
अपने से इस प्रकार झूठ वोलने का अपराधी नहीं होना चाहिए । 

कितु जब हमारे सारे काम, हमारा साय जीवन मूंठ पर आधारित 
है और हम बड़ी साववाती के साथ इस अमत्य को दूसरी के सामने 
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और स्वय अपने सामने भी सत्य कहकर रखते हैं तो फिर हमारे लिए 
इस प्रइन का उत्तर देना कैसे सम्भव हो सकता हैं? भूठ न बोलने 
का मतलब है सत्य से न डरना; बुद्धि और अन्तरात्मा के निष्कर्षों को 
स्वयं से छिपाने के लिए बहाने न खोजना और जब दूसरे इस प्रकार 
के बहाने बनाए तो उन्हे स्वीकार न करना; अपने चारों और के 
व्यक्तियों से मतभेद रखने में भयभीत न होना; इस बात से न धवराना 
कि हमारी बुद्धि और भ्रन्तरात्मा जो कुछ कहती हैं उसे माननेवाला 
कोई दूसरा नही; इस बात से भी न डरना कि सत्य हमे किस स्थिति 
पर पहुचा देगा । हमे यह हृढ विद्वास रखना चाहिए कि सत्य और 
अन्तरात्मा की पुकार चाहे हमे किघर भी वयो न ले जाय वह मूठ पर 
आधारित जीवन से बुरा नही हो सकता । ऊची स्थितिवाले हम जैसे 
विचारको के लिए भूठ न बोलने का श्र है अपने लेखे-जोखे से भय न 
खाना | शायद हम पहले से ही दूसरों के इतने ऋणी हैं कि उससे उऋण 
नही हो सकते, फिर भी श्रपनी स्थिति को न जानने से तथ्यों का 
सामना करना अ्रधिक अच्छा है । असत्य मार्ग पर हम चाहे कितने भी 
दूर क्यों न जा चुके हों, वहां से लौट पडना उसपर चलते रहने की 
अपेक्षा बेहतर है । दूमरो से भूठ बोलने मे हानि ही होती है। सारी 
उलभकने भूठ की अ्रपेक्षा सत्य से ही अधिक प्रत्यक्त रूप से और अ्रधिक 
शीघ्रतापूर्वक मुलफाई जा सकती हैं। दूसरों से भूठ वौलने से केवल 
गुत्थी उलक जाती है और उसके हल में बाघा पड़ जाती है, किंतु स्वयं 
अपने सामने किसी मूठ को सत्य कहकर उपस्थित करने दल मभष्य का 
समस्त जीवन ही नष्ट हो जाता है । 

गलत रास्ते पर चलना आरम्भ करके भी यदि कोई व्यवित उसे 
ही ठीक समझे तो उस रास्ते पर उठाया गया उसका ही कदम उसे 
उसके लक्ष्य से अधिक दूर छे जाता है। यदि कोई मनुष्य बहुत समय 
तक भूठे रास्ते पर चलता रहता है, फिर उसे पता चनता है या बताया 
जाता है कि वह गलत मार्ग पर है, तव भी इस विचार मे डरकर कि 
वह इस मार्ग पर बहुत दूर निकल आया है यदि वह अपने को यह कह 
कर आव्वासन देता है कि इसी मार्ग पर चलकर वह भव भी ठीक राह 
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पर पहु च जायगा, तो वह कभी भी ठीक रास्ते पर नही पहु चेगा । यदि 
कोई मनुष्य सत्य से डरता है और उसे देखकर उसे भ्रगीकार न कर 
भूंठ को ही सत्य मान छेता है तो वह यह कभी नहीं समक सकेगा कि 
उसे क्या करना चाहिए। 

हम लोग, जो न केवल घनिक हैं वरन्‌ विशेष स्थिति में हैं भौर 
शिक्षित कहे जाते हैं, झूठे मार्ग पर इतनी टूर वढ़ चुके हैं कि हमारे 
लिए स्वय को समझ पाना भौर उस भूठ को स्वीकार करना जिसके 
बीच हम जीवन विधा रहे हैं तभी सम्भव हो सकता है जब या तो हम 
कस हो या हमने मार्ये के घोर कष्टो के अनु भव प्राप्त कर 
रेंहो। - 


घत्यवाद है उन कष्टो को जो मुझे रू मार्ग पर चलने के कारण 
भोगने पड । मैंने जीवन के असत्य को देख लिया भ्ौर उसे स्वीकार कर 
में अपने में इतना साहस ला पाया (पहले केवल मन में हो) कि बिना 
परिणाम की चिन्ता किये बुद्धि भ्रौर भ्रतरात्मा के बताए मार्ग पर चल 
सकू । श्रौर मुझे उस साहस का पुरस्कार मिला । मेरे चारो ओर जीवन 
के, जो जटिल, भ्रस्त-व्यस्त, भ्रामक और अयेहीन रूप बिखरा हुआ था 
बह तत्काल स्पष्ट हो गया और मेरी जो स्थिति पहले विचित्र भौर 
बोभिल थी वह अ्रकंस्मात्‌ स्वाभाविक और सरल बन गई। इस नई 
स्थिति में मेरे कार्य ने श्रपनी ठीक दिशा निरिचत कर ली श्रौर उसका 
रूप वैसा ही रह गया जैसा मैने पहले सोचा था। यह नया कार्य कही 
भ्रधिक शातिदायक, सुरुचिपूर्ण और भ्रानन्दप्रद था । वे ही चीजें, जिनसे 
पहले में भयभीत होता था, आकर्षक बन गई । 

इसलिए मे सोचता हू जो मनुष्य ईमानदारी से अपने से यह क्रब्न 
करता है कि से कया कर्ट' और उसका उत्तर देने में स्वयं से भूठ नहीं 
बोलता बल्कि वुद्धि द्वारा निर्देज्ित मार्ग को ग्रहर्य करता है, वह इस 
प्रइन का उत्तर दे चुकता है। यदि वह अपने से केवल भूठ भर न वोले 
तो उसे मालूम हो जायगा कि उसे क्या करना चाहिए, कहा जाना चाहिए, 
झौर किस प्रकार कार्य करना चाहिए। जो एकमात्र वस्तु उसे अपना 
मार्ग खोज निकालने मे बाधक हो सकती है, वह है अपना और अपनी 
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स्थिति का भूंठा तथा बहुत ऊचा अनुमान लगाना । यही बात मेरे 
साथ थी और इसलिए इस प्रइन का कि हम वया करे मुझे पहले मेरे 
उत्तर से ही उद्भूत होनेवाला एक दूसरा उत्तर समभझ में आ्या--वह 
यह कि सच्चे भ्रथ से पश्चाताप किया जाय अर्थात्‌ अपनी स्थिति और 
कार्य का हमने जो मल्याकत कर रखा है उसे पुरी तरह से बदल दिया 
जाय । अपनी स्थिति को उपयोगी झ्ोर महत्वपुर्ण समभने के बजाय 
हमे उसकी हानि और तुत्झता स्त्रीकार करनी चाहिए, श्रपनी शिक्षा पर 
अहकार करने के बजाय हमे अपने अजान को स्वीकार करना चाहिए, 
अपनी दया और नैतिक [। पर गज करने की बजाय हमे अपनी अनैतिकता 
और निर्देयता को स्वीकार करना च हिए और अपने महत्व के बजाय 
अपनी नगण्यता को स्वीकार करना चाहिए । 

में कहता हू कि अपने से कूठ ने बोलने के अलावा मुझे पब्चात्ताप 
भी करना पडा, क्योकि यद्यपि एक का उद्भव दूसरे से होता है तथापि 
अपनी उच्चता की झूठी छाप मेरे मन पर इतनी गहरी बैठ गई थी कि 
सच्चे हृदय से पश्चात्ताप किये विना और अपने भूठे अहभाव को दूर 
किये बिना में अ्रपने द्वारा बोले जाने वाले भूठ का भ्रधिकाश नही देख 
पाया । पश्चात्ताप करने के बाद ही, अर्थात्‌ यह समभना बन्द करने पर 
कि में एक विशिष्ट व्यक्ति ह श्रौर अपने को दसरो-जैसा समभने पर 
ही में अपने जीवन के मार्ग को साफ-साफ देख सका । 

उससे पहले में 'ब्या करे प्रग्न का उत्तर नही दे सका था, क्योकि 
मैने इस प्रदन को अपने सामने बहुत ही गलत ढंग से रखा था। 
परचात्ताप करने से पहले मेने प्रजनन पर विचार पर इस दृष्टिकोण से 
विचार किया था--मैने जो शिक्षा प्राप्त की है और मुभमे जो प्रतिभा 
है उसको देखते हुए मुझे अपने जीवन में क्या कार्य करना चाहिए ? 
अपनी इस शिक्षा और प्रतिभा द्वारा मैने किसानो से जो कुछ लिया है 
और अब भी ले रहा हु उसका मे किस प्रकार बदला चुका सकता 
हूं ““+प्रइन को इस रूप में रखना गलत था, क्योकि इसमें यह भूठी 
भावना निहित थी कि में अन्य व्यक्तियों के समान न होकर एक 
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विशिष्ट व्यक्त ह और इसलिए मेरा यह कत्तंव्य हैं कि में अपने चालीस 
वर्षो के अ्रम्यास से प्राप्त प्रतिभा और शिक्षा द्वारा जनता की सेवा 
कर । मेने अपने से प्रण्न तो किया, कितु श्रपनी रुचि के अनुसार अपने 
कार्य का पहले से ही निः्चय करके मैने इस प्रव्न का अग्रिम उत्तर 
भी दे दिया ! वास्तव में मैत्रे अपने से पूछा---“मेरे-जैसा,विलक्षण लेखक, 
जिसने इतना जान प्राप्त कर लिया है और जो इतने गुणों से सम्पन्न 
है, यह अपने इन गुणो और इस ज्ञान का मानव-जाति की सेवा में किस 
प्रकार उपयोग करे ?” यह प्रच्त मुझे अपने सामने उसी प्रकार उपस्थित 
करना चाहिए था जिस प्रकार समस्त धर्म-प्रन्थो में पारगत और विज्ञान 
की सारी जटिलताओं का ज्ञान रखनेवाले एक शिक्षित यहूदी धर्मा- 
चार्य के सामने उपस्थित होता है। यहदी धर्माधिकारी श्रौर मेरे, दोनों 
के लिए यह प्रशइन इस प्रकार होना चाहिए था---“मे जो अपनी दुर्भाग्य- 
पूर्ण स्थिति के कारण अ्रध्ययन के सर्वोत्तम वर्षों मे श्रम करना सीखने 
के बजाय, फ्रासीसी भाषा, पियानों, व्याकरण, भूगोल, न्यायणास्त्र, 
कविता, कहानिया, उपन्यास, दाशनिक सिद्धात और सैनिक विद्या 
सीखता रहा--मै जो अपने जीवन के सर्वोत्तम वर्ष श्रात्मा को भ्रप्ट 
करनेवाले व्यर्थ के कार्यो में विताता रहा--इन वीती हुई दुर्भाग्यपूर्रा 
परिस्थितियों के बावजूद ऐसा क्या करू जिससे मे उन लोगो का 
बदला चुका सक्‌ जो झ्रवतक मुझे भोजन और वस्त्र प्रदान करते रहे 
हैं और जो भ्रव भी मुर्के भोजन और वस्त्र दे रहे हैं ?” यदि यह 
प्रइन सेरे सामने उस रूप में आया होता जिस रूप में मेरे पण्चाताप 
करने के वाद आया--अर्थात इस रूप में कि ममजैसे सिर-फिरे 
आदमी को क्या करना चाहिए--तो उसका उत्तर सरल और इस 
प्रकार होता--सवसे पहले ईमानदारी के साथ अपना ण्ेट पालते की 
कोणिश करो श्रर्थात दसरो पर आश्रित रहना छोड दो और जिस 
समय यह सीख रहे हो तथा सीख चुको उस ममय अपने हाथ ऐर, 
टिल-दिमाग और उन सारी शक्तियों से--जो तम्हाने पास हैं श्लौर 
ज्निसे लोग लाभ उठाना चाहते हैं--दसरो की सेवा करने के प्रत्येक 
अवसर को काम में लाओ। 
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झौर इसलिए में कहता हु कि हमारे वर्ग के व्यक्तियों के लिए 
स्वयं से और दूसरो से भूठ न बोलने के भ्रतिरिक्त पर्चात्ताप करना 
और घमंड को दूर करना भी श्रावश्यक है--शिक्षा का घमड, संस्कृति 
का घमंड और गुणों का घमड । हमारे लिए भी स्वीकार करना 
आवश्यक है कि हम दूसरो के हितैषी भौर उनसे वढे-चढे नहीं हैं और 
न ही अपनी उपयोगी सम्पत्ति में दूसरो को भी भागीदार बनाने के लिए 
उत्सुक हैं । इतना ही नही, हमें यह भी मानना जरूरी है कि हम सब 
तरह से अपराधी, बिगड़े हुएऔर बिलकुल भिकम्मे आदमी हैं। हमें 
प्रोपकारी बनने की कामना न करके स्वय श्रपना सुधार करने और 
दूसरो के प्रति अपराध और अन्याय बन्द करने की आकाक्षा रखनी 
चाहिए | 

कितने ही नेक नवयुवक, जिन्हें मेरे लेखों के नकारात्मक भाग से 
सहानुभूति है, मुझसे प्राय' पूछते है--“तो फिर में क्या करू ? मुझे 
करना क्या चाहिए ? मैने विश्वविद्यालय आदि से उपाधि प्राप्त की 
है । में श्रपने को उपयोगी बनाने के लिए क्या करू ?” 

ये नवयुवक ऐसा पूछते तो हैं, लेकिन मन-ही-मन में उन्होने पहले 
से ही यह निश्चय कर लिया है कि उन्हें जो शिक्षा मिली है वह उनके 
लिए अश्रत्यत लाभदायक है और बस उसी लाभ के द्वारा वे जनता की 
सेवा करना चाहते हैं । यही कारण है कि वे कभी श्रपनी कथित शिक्षा 
की जाच ईमानदारी के साथ श्र श्रालोचनात्मक भाव से नही करते श्रोर 
न स्वय से यह पूछते कि वह अ्रच्छी है या बुरी । यदिवे ऐसा करे तो वे 
झनिवार्यत. अपनी शिक्षा का विरोध करने लगेगे और फिर से शिक्षा 
प्रारम्भ करने के लिए बाध्य हो जायगे । ठीक इसी बात की आवश्यकता 
भी है। इस प्रन्‍न्न का कि हम क्‍या करें व बिलकुल भी निर्णाय नही 
कर पाते, क्योकि उस प्रव्त को वे उसके सच्चे प्रकाश में देख ही 
नही पाते । 

प्रश्न इस प्रकार रखा जाना चाहिए--“मेरे-जैसा श्रसहाय भौर 
बेकार आदभी, जिसने दुर्भाग्यवश अपने जीवन के सर्वोत्तम वर्ष पश्रात्मा 
शोर शरीर के लिए हानिकारक वैज्ञानिक शास्त्रों के श्रध्ययन में लगा 
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दिए है, किस प्रकार इस भूल का सूधार करे श्रौर मनृष्य की सच्ची सेवा 
करना सीखे ?” कितु यह अब्न उनके सामने आ्राता इस रप में है----“मैनें 
जो इतना प्रजसनीय ज्ञान प्राप्त किया है, उसके द्वारा में किस प्रकार 
समाज के लिए उपयोगी बन सकता है ?” गही कारण है कि जबतक 
मनुप्य अपने को घोका देना बन्द नहीं कर देता और पश्चात्ताप नहीं 
करता तबतक वह इस प्रत्न का उत्तर नही दे सकता कि उसे क्या करना 
चाहिए । पव्चाताप कोई भयावनी चीज नही है, ठीक वैसे ही जैसे सत्य 
भयावना नही है, वत्कि वह उसीके समान सुखदायक भर फनम्रद है । 
हमें केवल सत्य को पूर्ण रूप से स्वीकार करने और पूरा-यूरा पदचात्ताप 
करने की आवश्यकता है जिससे हम यह समभ सर्के कि किसीको न तो 
विशेष अधिकार और सुविधाए प्राप्त हैँ और न वह उन्हें प्राप्त कर 
सकता, उसके सामने तो केवल कत्तंव्यों और उत्तरदायित्वों का एक 
प्रनंत सागर लहराता रहता है, मनुष्य का पहला तथा निविवाद कत्तंव्य 
यह है कि वह अपने और दूसरो के जीवन का भारवहन करने के लिए 
प्रकृति के साथ संघर्ष में भाग ले । 

और मनुप्य के कर्त्तव्य की यह स्वीकारोक्ति ही 'क्या करे' श्रण्न के 
तीसरे उत्तर का सार है । 

मैने अपने से भूठ न बोलने का प्रयत्न किया । मैने अपने मन से 
झपनी शिक्षा और योग्यता के कूठे अ्रहकार को निकाल फ्रेकने और 
पण्चाताप करने का प्रयत्न किया। कितु क्या करे ?' प्रब्तन को 
सूलमाते समय एक नई कठिनाई झा खडी हुई । काम इतने थे कि इस 
बात का सकेत मिलना आवश्यक था कि इनमें से कौन-सा कार्य विजश्ञेप 
रूप से किया जाय । इस प्रश्न का उत्तर उस बुराई के लिए सच्ची तरह 
पण्चात्ताप करने मे मिला जिसमे मे रह रहा था। “क्या करे ? आखिर 
करें कया ?---अत्येक मनृष्य यही पूछता है भर में भी उस समय तक 
यही प्रव्न पूछता रहा जवतक कि अपने व्यवसाय की ऊची धारणा से 
प्रभावित होने के कारण मेने यह नही देख लिया कि मेरा पहला झौर 
निविवाद कार्य स्वेय अपने लिए भोजन, वस्त्र, गरमाई और निवास- 
स्थान प्राप्त करना है और इसे करते हुए दूसरों की सेवा करना है, 
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क्योकि सृष्टि के प्रारम्भ होने से भ्रव तक मनुष्य का यही पहला और 
अतिवाय॑ कर्तव्य रहा है । 

मनुष्य अकेले इसी कार्य मे जुटा रहकर पूर्ण णारीरिक और 
* आध्यात्मिक सतुष्टि प्राप्त कर सकता है । अपनी भर श्रपने प्रियजनों 
की सुख-सुविधाओं की व्यवस्था करने से मनुप्य की शारीरिक 
आवश्यकताओं की परिपृरति होती है मौर उसका दूसरों के लिए यही 
करना उसकी आध्यात्मिक झ्रावश्यकताश्रो को पूर्णा करता है । 

मनुष्य के दूसरे सब कार्य तभी भ्रौचित्यपूर्ण हो सकते हैं जब उसकी 
यह प्राथमिक श्रावश्यकता पूर्णा हो जाय । 

मनुष्य अपने लिए कोई भी व्यवसाय क्यों न चुने--चाहे वह 
शासक वने, चाहे भ्पने देशवासियों की रक्षा करा काम करे, चाहे धर्म 
की सेवा करे, चाहे शिक्षक बने, चाहे जीवन के आनन्द में वृद्धि करने 
की युक्ति हू ढे, चाहे प्रकृति के नियमों की खोज करे, चाहे भ्ाइवत 
सत्य को कलाकृतियों में श्रकित करे--उसका सर्वप्रथम और असदिग्ध 
कत्तेव्य सदा यही होगा कि वह अपना तथा दूसरो का पोपण करने के 
लिए प्रकृति के साथ संघर्ष में भाग ले । यह कर्त्तव्य हमेशा मनुप्य का 
पहला कर्तव्य रहेगा, क्योंकि उसकी सबने अधिक आवशध्यकता जीवन 
की है। इसलिए मनुष्य की रक्षा करने, उसे शिक्षित बनाने श्रौर उसके 
जीवन को अधिक मधुर बनाने के लिए यह आवश्यक है कि स्वयं जीवन 
की रक्षा की जाय। हमारा उम संघर्ष में भाग न लेना और दूसरे 
व्यक्तियों के परिश्रम का उपभोग करना निस्सदेह मनृष्य के जीवत को 
नष्ट कर देता है। इसलिए एक हाथ से मनृष्य के जीवन को नष्ट 
करना और दूसरे हाथ से उसकी सेवा का प्रयत्न करता दुस्साहस और 
पागलपन नहीं तो और क्या है ? 

जीविका के लिए प्रकृति के साथ संघर्ष करना सदा मनुष्य का 
सबसे पहला और निश्चित कत्तंव्य रहेगा, क्योकि यह जीवन का नियम 
है और इसकी अश्रवजा करने पर मनुष्य को अपने भौतिक अथवा 
वौद्धिक जीवन के अनिवार्य विनाश के रूप में दण्ड मिलता है। यदि 
कोई व्यक्ति एकान्त में रहकर प्रकृति के साथ संघर्ष से बचने की वेष्टा 


' दूर करने के लिए वस इतना ही स्वीकार करना था। इस वात की 
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करता है तो उसे तत्काल दठ मिनता है श्र्थात्‌ उसका घरीर नप्ट हो 
जाता है। इसी प्रकार यदि किसी समाज में रहता हुआ मन्प्य स्व4 को 
कर्तव्य से मुक्त रखकर दूसरो से अपना काम करवाता है और उनके 
जीवन को क्षति पहु चाता है तो उसे तुरत ही उपका दइ मिलना है; 
उसका जीवन विवेकभून्य और अनौचित्यपूर्ण हो जाता है। 

अपने विगत जीवन से में इतना बुद्धि भ्रष्ट हो गया था भ्रौर हमारे 
समाज में विधाता अ्रथवा प्रकृति के प्राथमिक और निविवाद नियम पर 
इतना पर्दा पडा हुआ है कि मुझें उस नियम का पालन करना बडा 
विचित्र, यहा तक कि भयकर और लज्जाजनक लगा, मानों एक शाध्वत 
और निविवाद नियम की अवजा नहीं वल्कि उसका पालन विचित्र, 
भयकर झौर लज्जाजनक हो । 

पहुले-पहल मुझे ऐसा लगा कि मोटे शारीरिक कार्य के लिए किसी 
विशेप प्रवन्च भ्रथवा संगठन की अश्रावश्यकता है---एक-मे विंचारवाले 
व्यक्ति होने चाहिए, मेरे परिवारवालो की श्रनूमति होनी चाहिए या 
मुझे देहात मे जाकर रहना चाहिए | उस समय शारीरिक श्रम करते का 
प्रयत्न करने में मुझे कुछ लज्जा अनुभव होती थी, क्योकि हमारे वर्ग 
के लोगो के लिए यह कुछ-श्रसाधारण-सी बात थी श्र मेरी समझ में 
नही आता था कि मैं उसे किस प्रकार प्रारम्भ करू | 

किंयु मुझे इतना समभने भर की आवश्यकता थी कि किसी विशेष 
योजना अथवा प्रवन्ध को श्रावग्यकता नही थी, वल्कि जीवन की जिस 
भूठी स्थिति मे में रह रहा था उससे स्वाभाविक स्थिति में लौटने मात 
की आवध्यकता थी--केवल उस भूठ का परिमार्जन करने की 
आावच्यकता थी जिसमें मे रह रहा था। श्रपनी सारी कठिताइयो को 


बिलकुल भी आवश्यकता नही थी कि कोई प्रबन्ध किया जाय, अपने 
को उत्तके अनुकूल बनाया जाय अ्रथवा दूसरो की स्वीकृति की प्रतीक्षा 
की जाय, क्योकि में चाहे किसी भी भ्रवस्था में रह, ऐसे व्यक्ति सदा 
मौजूद थे जो त केवल अपने लिए वरन्‌ मेरे लिए भी भोजन, वस्त्र 
और गरमी का प्रवन्ध करते थे । यदि मेरे पास पर्याप्त समय श्रीर बल 
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होता तो में भी ऐसा अपने लिए और उनके लिए सर्वेत्र किसी भी 
अवस्था में कर सकता था । 

जिन कामो का मुझे अभ्यास नहीं था और जिनसे दूसरों को 
आइचर्य-सा लगता था उनके लिए मुझे भूठो लज्जा भी अनुभव करने की 
आवश्यकता नही थी, क्योकि उन्हें न करने में मे स्वयं पहले से ही भूठी 
नही लेकिन सच्ची अर्म महसूस कर रहा था, और जब मुर्भे इसकी 
चेतना हुई और मे इसके व्यावहारिक निष्कर्पो पर पहु चा तो मुर्के इसका 
पुरा-पूरा पुरस्कार भी मिल गया। में बुद्धि के निष्कर्पों से भयभीत 
नही हुआ और ये निष्कर्प मुझे जिस दिशा में ले गए में उसी दिला 
में गया। 

इस व्यावहारिक निप्कर्य पर पहु चने पर मुझे यह देखकर आउ्चर्य 
हुआ कि वे सारे प्रश्न जो मुझे कितने कठिन और उलभे हुए दिखाई 
देते थे कितनी सरलता और आराम से स्वयमेव सूलभ गए । 

'में क्या करू  ?-इस प्रश्न के उत्तर में मुझे जो उत्तर सबसे अधिक 
असदिग्ध प्रतोत हुआ वह यह था--“मुझे जिन कामों की सबसे अधिक 
आवश्यकता है उन्हें मे स्वय करू --अ्पने कमरे की सफाई करू, अपने 
चुल्हे को स्वय जलाऊ , अपना पानी स्वय लाऊ, अपने कपड़ों की देख- 
भाल आप करू --श्रर्थातू वे सव काम करू जिन्हें मे स्वयं कर सकता, 
हू ।” में समझता था कि मेरा ऐसा करना नौकरो को अ्रजीव-सा लगेगा, 
लेकिन यह अजीवपन केवल एक सप्ताह तक ही रहा और वाद में तो 
ऐसा लगने लगा कि यदि में अपनी पुरानी आदतें फिर से ग्रहरा कर लू 
तो वे आदते मुझे अजीव-सी लगने लगेगी। 

इस प्रइत के उत्तर में कि क्या इस शारीरिक श्रम को व्यवस्थित 
करने की आवश्यकता है और क्या इसके लिए ग्रामवार्सियो का कोई 
संगठन बनाना चाहिए ? मेने अनुभव किया कि यह सव अनावश्यक है 
क्योकि यदि इस श्रम का उहंज्य व्यक्ति की आवध्यकताञ्रो की पूर्ति 
करना है न कि बेकारी मे योग देना या दूसरे व्यक्तियो की मेहनत का 
लाभ उठाना (जैसा कि धन कमानेवाले व्यक्ति करते हैं) तो वह उद्देश्य 
स्वभावत मनुष्य को नगर से देहात की ओर खीच ले जायगा जहा 
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इस प्रकार का श्रम सबसे अधिक हाभदायक और सबसे अधिक सुख- 
कारी होता है! 

श्रमिको की किसी जाति विशेष का सगठन भी अनावश्यक प्रतीत 
हुआ क्योकि जो व्यक्ति स्वयं परिश्रम करता है वह स्वभावत श्रम- 
जीवियो के विद्यमान वर्ग में सम्मिलित हो जाता है। 

मेरे सामने यह भी प्रव्न था--क्या यह कार्य मेरा सारा समय 
नही ले लेगा और क्या इसके कारण मेरे उस मानसिक कार्य में रुका- 
वट नही पड़ेगी जो मुझे पसन्द है, जिसका में अभ्यस्त ह और जिसे 
में कमी-कमी उपयोगी भी मानता हू ? इस अब्न के उत्तर में मुझे एक 
अत्यत अप्रत्याशित उत्तर मिला। जितना अधिक मेने शारीरिक श्रम 
किया उतनी ही अधिक मेरे मानसिक श्रम की शक्ति भी बढ गई और 
मुझे व्यर्थ की बातो से मुवित मिल गई । 

परिणाम यह निकला कि शारीरिक श्रम मे आठ घंटे लगाने के 
बाद भी, अर्थात्‌ आल्स्य दूर करने के कठोर प्रयत्न में पहले जो पूरा 
दिन योही बीत जाता था उसके आधे भाग तक शारीरिक श्रम करने 
के बाद भी मेरे पास आ घटे शेप बच जाते थे, जिनमें से मानसिक 
कार्य के लिए मुझे केवछ पाच घटो की आवश्यकता थी | 

यह भी स्पष्ट दिखाई दिया कि यद्यपि में एक अत्यत उबर लेखक 
था और मेने चालीस वर्षो तक लिखने के अतिरिक्त और कोई कार्य 
नही किया था और रूगभग ५,००० पृष्ठ लिखे थे, तथापि यदि में 
इन समस्त चालीस वर्षों मे एक किसान का साधारण कार्य करता 
रहा होता, तो जाड़े की सध्याओ और वेकार दिनो को न गिनते हुए 
भी प्रतिदित केवछ पाच घंटे अध्ययन-मनत कर और केवल अवकाण 
के दिनों में ही दो पृष्ठ प्रतिदिन की गति से लिखकर मेने चौदह वर्षो 
में ये पाच हजार पृष्ठ छिख लिये होते। स्मरण रहे कि कभी-कभी 
मेने एक दिन में सोलह पृष्ठ भी लिखे हूँ । 

यह एक आदइचयंजनक तथ्य था--गणित का एक बहुत ही सरल 
हिसाव---जिसे एक सात वर्ष का वच्चा भी हछ कर सकता था, लेकिन 
जिसे मेने पहले कभी हल करने की चेष्ठा नहीं की थी। एक दिन में 
२१ 
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त्ौवीस घटे होते हैं । आठ घटे हम सोते हे, इसलिए सीलह बचते हूँ । 
यदि कोई वृद्धिजीवी अपने काम में पाच घटे प्रतिदिन भी छगाए तो 
वह बहुत कार्य कर लेगा। ग्यारह घटें तो फिर भी णेप रह गए। 
आखिर इनका क्या होता है ? 

मेने पाया कि शारीरिक परिश्रम ने मानसिक कार्य को असम्भव 
बनाने के वजाय उसे सुधारा और सहायता पहुचाई | 

इस प्रब्न के उत्तर में कि क्या यह शारीरिक कार्य मुझे उन अनेक 
निर्दोष आनन्दों से वंचित नहीं कर देगा, जो मनुष्य के लिए स्वाभा- 
विक है (जैसे, विभिन्न कलाओ का आनन्द लेना, ज्ञान प्राप्त करता, 
अन्य व्यवितयों के सम्पर्क में आना और जीवन के अन्य साधारण सुखो 
को भोगना), मुझे विपरीत वात ही सही मालूम दी। मेने जितना 
अधिक कार्य किया और उसमे किसानो के मोटे काम से जितनी अधिक 
समता आई, उतना ही अविक आनन्द ओर ज्ञान मुझे प्राप्त हुआ, 
उतना ही अधिक घनिष्ठ और मधुर दूसरों से मेरा सम्पर्क रहा और 
उतना ही अधिक मुझे जीवन का सुख मिला। 

रहा एक और प्रइन, जो मेने अक्सर उन छोगो से सुना है जो पूरे 
ईमानदार नहीं होते--परिश्रम के जिस सागर का में उपभोग करता 
हूं उसमें मेरा श्रम तो एक नन्‍हीं वृद के समान है इसलिए उससे क्या 
लाभ होगा ? द 

इसका भी मुझे एक वहुत ही आश्चर्यंजनक और अप्रत्याणित उत्तर 
मिलता । मेने अनुभव किया कि अपने जीवन में मुझे शारीरिक श्रम का 
अभ्यस्त भर होने को आवध्यकता है, फिर तो मेरे अन्दर शारीरिक 
वेकारी के फलस्वरूप जो वुरी और खर्चीली आदते तथा आवश्यकताए 
पैदा हो गई है वे आप-से-आप बिना मेरी ओर से लेश्षमात्र प्रयत्न किये ही 
समाप्त हो जायगी। रात को दिन और दिन को रात बनाने की वात 
तो टूर रही और उस प्रकार के विस्तर, वस्त्र तथा परम्परागत सफाई 
की भी बात दूर रही जो जारीरिक श्रम करते समय विरूकुल असम्भव 
ओर कप्टकर होते हे, मेरी भोजन सम्बन्धी आवश्यकताए तक पूरी 
तरह से बदल गई । पहले मुझे मिठाइया और तरह-तरह के अमीराना 

ह 
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तथा मसालेदार भोजन अच्छे छगते ०, कितु अब उनकी अपेक्षा सादे 
से सादा भोजन--जैसे, गोभी का रसा, गेहूं का दलिया, काली रोटी 
और चाय--संबसे मध्‌र रूगने लगा। 

जिन सीधे-सादे किसानो के सम्पर्क में में आया उनके साधारण 
जीवन की तो वात ही अछूग है क्योकि उन्हें तो थोडे में सतृप्द रहने 
की आदत थी ही, मेरी अपनी मागें मेरे परिश्रमी जीवन के अनुस्प 
अदृध्य रूप से बदलने छगी और जैसे-जसे मुझमें परिश्रम की आदत 
पडती और वढती गई मेरा परिश्रम भी, जो पहले सागर में एक बूद 
के समान था, धोरे-धीरे महत्ता घारण करने छगा। जिस अनुपात से 
मेरा परिश्रम अधिकाधिक उत्पादनशोल होता गया, उसी अनुपात से 
दूसरों के परिश्रम से लाभ उठाने की आवश्यकता कम होती गई और 
मेरा जीवन अनायास ही बिना किसी प्रयत्न अथवा कष्ट के इतना 
सरल हो गया कि उसकी में परिश्रम के नियमो का पालन क्ये बिना 
स्वप्न मे भी कल्पना नहीं कर सकता था | मेने अनुभव किया कि भेरे 
जीवन की सबसे खर्चीली जरूरतें, झूठी शान और मपोरजन की 
आकाक्षाएं, सब कुछ मेरे आल्स्यपूर्ण जीवन का ही प्रत्यक्ष प्रमाण थी । 

जब में स्वय शारीरिक श्रम करने लगा तो झूठी शान और 
मनोरजन के लिए कोई गुजाइश ही नहीं रह गई, क्योंकि काम 
में मेरा समय सुखपूर्वक कट जाता था ओर थकान आने पर आराम से 
चाय पीते हुए किसी पुस्तक को पढना अथवा किसी पडोसी से वातचीत 
करना क्छाति मिटाने के अन्य सावनो--नाटक, ताश, संगीत अथवा 
सभा--से, जिनमें वडा खर्च होता था, अधिक रुचिकर प्रतीत होने छगा । 

एक सवाल यह था कि कही इस शारीरिक परिश्रम से, जिसका 
मुझे अभ्यास नही था, मेरे उस स्वास्थ्य को हानि तो नही पहुचेगी जो 
दसरे व्यक्तियों के प्रति मेरे उपयोगी होने के लिए आवश्यक हैं ? मेने 
देखा कि प्रमुख चिकित्सकों के इस दृढ मत के वावजूद कि कठोर 
शारीरिक श्रम--विशेषकर मेरी-ज॑सी आयु में--स्वास्थ्य को हानि 
पहुंचा सकता है और मेरे लिए हल्का व्यायाम, मालिश आदि ही ढठ॑: 
रहेगा, मेने जितना ही अधिक परिश्रर्म किया उतना ही अधिक अपने 
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को स्वस्थ, प्रसन्नचित्त और दया से परिपूर्ण अनुभव किया। अत मुझे 
इस बात में छेशमात्र भी संदेह नहीं रह गया कि मनोरंजन की 
सभी आधुनिक युक्तियां--जैसे समाचारपत्न, नाटक, सगीत, भ्रमण, 
नृत्य, ताश, पत्रिकाए और उपन्यास--मनुष्य के मानसिक जीवन को, 
दूसरो के लिए मेहनत की स्वाभाविक अवस्था पैदा किये बिना, कायम 
रखने के साधन-मात्र हे । यही वात खाने, पीने, रहने, प्रकाश, गरमी, 
चस्त्र, दवाओ, सोडा-लेमन, मालिश; व्यायाम, विद्युत-चिकित्सा आदि 
के सम्बन्ध में बताई जानेवाली डाक्टरी यूक्‍क्तियों के बारे में हैं। इन 
सब वातो से में इस निष्कर्ष पर पहुचा कि ये सब छलपूर्ण युवितया 
और कुछ नही वल्कि श्रम का अभ्यास न रह जाने पर मनुष्य को अपने 
शारीरिक जीवन को वहन करने में समर्थ बनाने के साधन-मात्र हें | यह 
तो कुछ ऐसी ही वात है जैसे किसी पूरी तरह से बन्द कमरे में पौधों 
को वायु प्रदान करने के लिए रासायनिक प्रक्रिया हारा पानी का भाष 
बनाया जाय, जबकि वास्तव में यह काम केवछ खिडकी खोल देने से ही हो 
सकता हैं। दूसरे शब्दों मे आवश्यकता केवल इस बात की हैं कि भोजन 
करने से जो शक्ति उत्पन्न होती है उसे शारीरिक श्रम द्वारा उपयोग 
में छाया जाय--ऐसा करता केवल मनृप्य ही नहीं वल्कि पजुओ के 
लिए भी स्वाभाविक है। 

हमारे वर्ग के लिए चिकित्सा और स्वास्थ्य की ये उलझनें वैसी ही हे 
जेसे कोई मिस्त्री पहले तो किसी वायलर को गरम करे और उसके 
समस्त ह्वारो को कसकर बन्द कर दे और फिर उसे फटने न देने के 
लिए उपाय खोजता फिरे। 

और स्पष्ट हो जाने पर मुझे यह सब बड़ा हास्यास्पद प्रतीत हुआ। 
अनेकानेक सन्देह, खोज और विचार के बाद में इस असाधारण सत्य पर 
पहुंचा हूं कि मनुष्य को आखे देखने के लिए, कान सुनने के लिए, टागे 
चलने के लिए और हाथ तथा पीठ काम करने के लिए मिले है और यदि 
वह इसका स्वाभाविक उपयोग नही करेगा तो इससे उसे हानि ही होगी। 

में इस निष्कर्ष पर पहुचा कि हम-जँसे ऊचे वर्ग के व्यक्तियों के 
साथ वसा ही होता है जैसा मेरे एक परिचित के घोडो के साथ हुआ था। 
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उनके सईस को घोडो की रत्ती भर भी परवाह नही थी और वह घोड़ो 
की बावत कुछ समझता भी नही था। एक वार जब उसके मालिक ने 
उसे सर्वोत्तम घोडो को वाजार ले जाने का आदेश दिया तो उसने उनमें से 
कुछ को चुनकर दुकानों में ले जाकर खडा कर दिया। उसने उन्हे जी 
खिलाए और पानी पिछाया और उन वहुमूल्य घोडो की विशेष रूप 
से सावधानी रखने के उहदेग्य से उसने उनपर किसी को सवारी नहीं 
करने दी और न ही उन्हे कही वाहर के जाने अथवा अभ्यास करने की 
अनुमति दी। फल यह हुआ कि सव घोडो की टागे खराब हो गईं भौर 
वे बेकार हो गए। 

यही बात हमारे साथ हुई है । अतर केवल इतना है कि घोडो को 
किसी प्रकार का घोखा नहीं दिया जा सकता और उन्हें भागने न देने 
के लिए बांध कर रखना पडता है। हम भी लोभ के पाश में फंसाए 
और वाधघे जाकर इसी प्रकार की अस्वाभाविक और विनाणकारी 
अवस्थाओं में रखे जाते हे। हमने अपने छिए एक ऐसे जीवन की 
व्यवस्था की है जो म॒नुप्य के नैतिक और भारीरिक दोनो प्रकार के 
स्वभाव के विपरीत है और हम अपनी सारी मानसिक शक्ति लगाकर 
मनृष्यो को ग्ह समझाने की चेष्टा करते है कि जीवन ऐसा' ही होना 
चाहिए । जिसे हम सस्क्ृति, विज्ञान, कला तथा जीवन की सुख-सुवि- 
धाओ का परिष्कार कहते है, वह मनृष्य की नैतिक और स्वाभाविक 
भागो को धोखा देने का प्रयत्त है, हम जिसे स्वास्थ्य और चिकित्सा 
कहते हैँ वह मानवीय स्वभाव की प्राकृतिक शारीरिक मागो को छलने 
का प्रयत्त है। कितु इन प्रवचनाओ की भी सीमा है और हम प्राय उस 
सीमा तक पहुच गए हें। 

शॉपेनहावर और हार्टमैन की प्रचलित और अत्यत सुरुचिपूर्ण 
विचारधारा तो यह हैँ कि यदि मतृष्य का सच्चा जीवन ऐसा ही है 
जैसा कि वह आजकल ,दिखाई देता है, तब तो इससे अच्छा यह है 
कि हम बिलकुल जियें ही नहीं। ऊचे वर्गों में आत्मघातो की बढती 
हुई संह्या भी यही कहती है कि यदि यही जीवन है तो इससे तो न 
जीना अच्छा। डाक्टरी जान, विज्ञान और नारी की जनन-दावित को 
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नष्ट करने के आविष्कार भी यही कहते हें---यदि यही जीवन हैं, 
तो अच्छा है कि आनेवाली स्तात जन्म ही न ले ।” 

बाइबिल में कहा गया है कि परिश्रम से थक जाने पर रोटी 
खाना और दुख में बच्चे पैदा करना मानवीय नियम है । 

बोदारेफ नामक एक किसान ने, जिसने इस सम्बन्ध मे एक लेख 
लिखा था, मेरे सामने इस कहावत की वृद्धिमता को स्पष्ट कर दिया। 
[ मेरे जीवन में दो रूसी विचारको ने मुझपर बड़ा गहरा नैतिक 
प्रभाव डाला है, उन्होने मेरे विचारों को परिपुष्ट किया हैँ और 
जोवन के प्रति मेरे दृष्टिकोण को स्पष्ट किया है| ये दोनो व्यक्ति न 
कवि थे, न विद्वान्‌ और न शिक्षक । वे दो अद्भुत व्यक्ति थे, जो अब 
भी जीवित है | दोनों किसान हे एक सुतायफ और दूसरा बोदारेफ । | 

मोलियर के एक नाटक के एक पात्र ने चिकित्सा-सम्बन्धी विपयो 
में भूल करते हुए एक स्थान पर कहा हूँ कि यकृति वाई ओर है। 
“"इसी प्रकार कहा जाता है कि मनृष्य को अपने भोजन के लिए 
कार्य करना आवश्यक नही हैँ, मशीने ही सब काम करेंगी। कहा तो 
यहा तक जाता है कि महिलाओ को भी बच्चे पैदा करने की आवश्य- 
कता नहीं है, विज्ञान हमे बहत-से उपाय सिखा देगा। इस प्रकार को 
वाते सोचनेवाले व्यक्तियो की सस्या भी बहुत अधिक हैँ । 

ऋरापीवेस्की जिले ” मे एक फटाहाल किसान है, जो इधर-उधर 
घूमता रहता है । युद्ध के दिनो में एक सैनिक अधिकारी ने उसे अन्न 
की खरीद के काम के लिए भरती किया। अधिकारी के निकट सम्पेंक 
में रहने के कारण ऐसा मालूम होता है कि उस किसान के विमाग में 
यह फितूर बेठ गया कि उच्च वर्ग के लोगों की तरह उसे भी काम 
करने की आवश्यकता नही है, उसे तो अपने जीवन-निर्वाह के लिए 
सम्राट से वेतन मिलता ही रहेगा । अब वह अपने को सब प्रकार को 
सेनिक सामग्री का ठेकेदार, महामान्य सैनिक राजकुमार ब्लोखिन!' 


# यह वही जिला हैं जिसमें टॉल्सटॉय का निवास-स्थान याणशनावा 
पालियाना स्थित है। 
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कहता है। वह कहता है कि उसने सैनिक सेवा की सारी अवस्थाए 
पार कर ली है और चूकि उसकी सैनिक सेवाए पूर्ण हो चुकी हे 
इसलिए अब उसे सम्राट से नकदी, वस्त्र, वर्दी, घोडे, गाडी, चाय, 
भोटर, नौकर और सव वस्तुए प्राप्त होनी चाहिए । उससे जब पूछा 
जाता हूँ कि क्या कुछ काम करोगे तो वह इस पभ्रव्न के उत्तर भे सदा 
गये के साथ कहता है--बहुत-बहुत धन्यवाद !' यह सब काम किसान 
कर छेंगे। ” 

यदि कोई उससे यह कहे कि सम्भव है कि किसान भी काम 
करना न चाहे तो वह उत्तर देता है--“किसानों के लिए 
परिश्रम करने में कोई कठिनाई नही होती । अब किसानो की सुविधा 
के लिए भशज्ीनें ईजाद कर दी गई हे। उनके लिए मेहनत 
करना अधिक कष्टदायक नही है।” जब कोई उससे पूछता है कि तुम 
किसलिए हो, तो वह उत्तर देता है--समय काटने के लिए ।” 

मे इस आदमी को सदा एक दर्पण के रूप में देखता हूं। उसमें 
में स्व का और अपने समस्त घर्ग का प्रतिविम्व देखता हूं । 

अपने जीवन का अन्तिम ध्येय यह बनाना कि हम किसी तरह ऐसे 
पद पर पहुच जाय जिससे अपना समय सुखपूर्वक काट सकें या घन 
कमाने को अपना लक्ष्य मानना और यह सोचना कि सारा श्रम तो 
क्सिन को करना चाहिए क्योकि मशीनों की ईजाद से अब उसके 
लिए श्रम करना कष्टकर नही रह गया है--ये सव वातें हमारे वर्ग 
की विवेकशून्य विचारधारा का परिचय देती है। 

जब हम पूछते है “तब हम क्या करें ?” तो वास्तव में हम कुछ 
पूछते नही बल्कि केवल यह स्वीकार करते हे कि हम कुछ करना नही 
चाहते, यद्यपि हमारी यह स्वीकारोक्ति उतनी स्पष्ट नही जितनी उस 
'पहामान्य सैनिक राजकुमार ब्लोखिन' की है, जिसकी वृद्धि पूरी तरह 
से भ्रष्ट हो चुकी है। 

जो समझ से काम छेता है वह ऐसे प्रश्न नहीं कर सकता, क्योकि 
एक ओर वह जिस वस्तु का प्रयोग करता है, वह बनाई गई है मीर 
मनृष्य के हाथो से बनाई गई है और दूसरी ओर. सचाई यह 
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है कि एक स्वस्थ मनृष्य जागने और कुछ भोजन करने के तत्काल बाद 
ही अपने हाथ पैर और दिमाग से काम करने की आवश्यकता अनुभव 
करता ह। जो आदमी काम ढूढना और करना चाहता हैँ उसके लिए 
काम को कमी नहीं, आवश्यकता केवल इतनी हैं कि वह अपने को 
रोके नही । केवल वे लोग जो काम करने मे शर्म महसूस करते हे-- 
उस महिला की भाति जो अपने अतिथियों से कहती है कि द्वार 
खोलने का कष्ट न कीजिए ठहरिए में अभी नौकर को बुलाती हु-- 
केवल वे ही अपने से यह प्रश्न कर सकते हे--'हम क्या करे 7 
आवश्यकता काम ईजाद करने की नही हँ--आखिर हम वह सारा 
काम कर भी तो नही सकते ! जिसकी हमें और दूसरे व्यकितियों को 
जरूरत हैं ! आवश्यकता इस वात की है कि हम जीवन के इस दृपित 
दृष्टिकोण से छुटकारा पा जाय कि हम अपने सुख के लिए खाते और 
सोते हे । साथ-ही-साथ आवश्यकता इस वात की है कि जीवन का वह 
सरल तथा सच्चा दृष्टिकोण अपनाया जाय जिसे किसान विकसित करते 
और कायम रखते हे, अर्थात्‌ यह कि मनुष्य मुख्यत एक मणीन हैं 
जिसे चलाने के लिए भोजन को आवश्यकता होती है और इसलिए 
काम न करना और केवल खाते जाना लज्जाजनक, कष्टदायक और 
असम्भव है । खाना और काम न करना एक बडी ही भयकर वात है, 
जिसकी अग्निकाड से तुलना की जा सकती है । यदि मनुष्य में केवल 
इतनी चेतना हो तो उसके पास काम की कभी कमी नहीं रहेगी और 
वह काम न केवल सुखदायक वल्कि उसके शरीर और आत्मा की मागों: 
को सतुष्ट करनेवाला भी होगा । मेरे सामने इस समस्या का रूप इस 
प्रकार था--हमारा भोजन हमारे दिन को चार भागों में बाट देता है 
(१) नाइते तक (२) नाउ्ते से दोपहर के भोजन तक (३) दोपहर के 
भोजन से सायकाल के भोजन तक (४) और सायकाल। मनष्य का 
कार्य भी चार भागो में विभाजित किया जाता है--(१) मास-पेशियो 
का कार्य; अर्थात्‌ हाथ, पर, कधो और पीठ का कार्य जो गाढे पसीने 
का कार्थ होता है (२) उगलियो और कलाइयो का कार्य अर्थात्‌ शिल्प 
का कार्य (३) मस्तिष्क और विचार का कार्य और (४) सामाजिक 
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कार्य | हमें जो लाभ मिलते है उन्हे भी चार श्रेणियों में विभाजित 
किया जा सकता है । प्रथम, मोटे शारीरिक श्रम का प्रतिफल-जैसे अच्, 
पश्षु, इमारत कुए आदि, दूसरे, शिल्प का प्रतिफल---जैंसे कपडे, जते, 
वर्तन आदि; तीसरे, मानसिक कार्य के प्रतिफल-जैसे विजान और कछा, 
तथा चौथे, अन्य व्यक्तियों के साथ सम्पर्क, परिचय आदि। मुझे ऐसा 
लगा कि सबसे अच्छी वात यह होगी कि दिनचर्या मे इस प्रकार उलट- 
फेर किया जाय कि मनृष्य की चारो क्षमताएं कार्य में छाई जा सके और 
हम जिन चारो प्रकार के प्रतिफलो से लाभ उठाते हू उनका इस प्रकार 
पुन निर्माण किया जाय कि हमारे दिन के चारो भाग चारो प्रकार के 
कामों में छगे रहे--जेसे, पहले में शारीरिक श्रम, दूसरे मे मानसिक 
श्रम, तीसरे में शिल्प-कार्य और चौथे में साथियों से मिलता-जुलना । 

यवि हम अपने कार्यो की इस प्रकार व्यवस्था करले तब तो बहुत ही 
अच्छा हो, कितु यदि ऐसा सम्भव न हो तो सबसे वडी आवश्यकता इस 
बात की है कि हम काये के प्रति चेतना का भाव बनाए रखे--अर्यात्‌ 
समय के प्रत्येक भाग का छाभपूर्वक उपयोग करे। 

मुझे ऐसा छगा कि ऐसी व्यवस्था होने पर ही समाज से श्रम का 
झूठा विभाजन मिट सकेगा और उस उचित विभाजन की' स्थापना हो 
सकेगी जो भनृष्य के आनन्द-भोग में वाधक सिद्ध नही होगा। 

उदाहरण के लिए मेने अपने को जीवन भर मानसिक कार्य में ही 
लगाए रखा है। में सोचता था कि मेने श्रम का विभाजन कुछ इस 
प्रकार कर लिया है कि लिखता अर्थात्‌ मानसिक श्रम मेरा विशेष 
व्यवसाय बन गया है । दूसरे आवश्यक काय॑ में दूसरो को करने के 
लिए छोड देता था, या यो कहिए कि जबद॑स्ती उनसे करवाता था। 
यह प्रबन्ध, जो स्पष्ट रूप से मानसिक श्रम के लिए सबसे अधिक 
लाभकारी था, अन्त में मानसिक श्रम के लिए हानिकारक निकछा । वह 
अन्याययुकत तो था ही । 

जीवन भर मेने लिखने का ही काम किया और अपने भोजन- 
निद्रा तथा मनोरजन की व्यवस्था अपने इसी विशेष कार्ये के घटो के 
अनुसार की । इसके अतिरिक्त मेने कुछ नही किया । 


३३० हम करें क्या-? 


फल यह हुआ कि मेने अपने निरीक्षण और ज्ञान का क्षेत्र बहुत 
सकुचित बना लिया। प्राय ऐसा होता कि मुझे अध्ययन के लिए कोई 
विषय ही न मिलता और बहुवा जब में व्यक्तियों के जीवन का वर्णन 
करने बेठता तो मुझे अपने इस अज्ञान का आभास होता और मुझे बहुत- 
सी ऐसी बाते सीखनी और पूछनी पड़ती जिनके वारे में प्रत्येक व्यवित, 
जो किसी विशेष कार्य में नही छगा हुआ है, जानता है। दूसरे मेने देखा 
'कि जब कभी में लिखने बैठता हू तो कोई आतरिक प्रेरणा मुझे ऐसा 
करने के लिए विवश नहीं करती। इसके अतिरिक्त किसीने भी मुन्न- 
से यह माग नही की कि में लिखने के लिए लिखू। अर्थात्‌ किसीको मेरे 
विचारो की आवश्यकता नहीं थी; छोग तो केवल आर्थिक लाभ के लिए 
'तत्रो में मेरा नाम देना चाहते थे । ऐसे समय में में अपने से जो कुछ भी 
निचोड सकता था निचोडने का प्रयत्त करता था। कभी में कुछ नही दे 
पाता था, कभी केवल निक्ृष्ट साहित्य ही दे पाता था और असतुप्ट तथा 
बुझा-बुझा-सा रहता था। इसलिए दिन और हफ्ते निकल जाते और 
में कुछ न लिख पाता; लिखता भी तो ऐसी चीजे जिनको किप्ती को 
आवश्यकता नहीं थी। में केवल खाता, पीता, सोता और अपने को 
गरम रखता। दूसरे शब्दों में यो कहिए कि मंने ऐसा स्पष्ट और भद्दा 
अपराध किया जिसे मजदूर-वर्ग के किसी व्यक्ति ने कदाचित ही कभी 
किया हो । लेकिन जव मेने शारीरिक कार्य--साधारण और कस्शत्मक 
दोनो--क्ी आवश्यकता अनुभव की तो बात कुछ और ही हो गई; मेरा 
सारा समय व्यस्त रहने रूगा, जो नगण्य होते हुए भी मेरे लिए निश्चित 
रूप से उपयोगी, सुखदायक और शिक्षाप्रद था । अब में अपने को इस 
असदिग्ध रूप से उपयोगी तथा सुखदायक कार्य से तभी विलग करता 
और लिखने के अपने विश्ञेब कार्य को तभी अपनाता जब मुझे उसको 
आतरिक आवश्यकता अनुभव होती और जब में देखता कि एक छेखक 
के रूप में मेरे कार्य के लिए प्रत्यक्ष रूप से माग की गई हैं। इससे 
मेरे विश्विष्ट कार्य--लेखन--का ओज वढ़ गया और उससे स्वभावत 
पूल्य तथा सुख-अदान करने की शक्ति में भी वृद्धि 
हुई । 


तब फिर हम क्या करें ? 8३१ 


अत परिणाम यह निकला कि मेरे शारीरिक श्रम में छगे रहने 
से--जो मेरे लिए भी उतना ही आवश्यक था जितना और छोगों के 
लिए-मेरे मानसिक कार्य में न केवल बाधा ही नही पहुची वन्कि उसकी 
उपयोगिता, युण और मधुरता के लिए वह एक आवश्यक शक्ति 
सिद्ध हुआ । 

पक्षी की बनावट कुछ इस प्रकार की होती है कि उसके लिए 
उडना, चलना, चुगना और विचार करना आवश्यक होता हूँ और जब 
वह ये सब कार्य करता है तो उसे सतुष्टि और प्रसन्नता होती है । 
एक शब्द में, तव वह वास्तव में पक्षी बन जाता है। ठीक ऐसी ही 
बात अदामी के साथ है । जब वह चलता है, फिरता है, वस्तुओं को 
'उठाता है, घसीटता है, अपनी उ गली, आरू, कान, जीम और दिमाग 
सै काम करता है---तव और केवल तब वह सतोष प्राप्त करता है और 
वास्तविक मनुष्य बनता है । 

जिस व्यक्ति ने मेहनत करना अपना कत्तंव्य समझ लिया हैं वह 
स्वभावत अपनी मेहनत का कार्यक्रम कुछ इस प्रकार से बनाएगा कि 
उससे उसकी आतरिक तथा वाह्य आवश्यकताए स्वाभाविक रूप से 
पूरी हो जाय। इस क्रम को वह तव तक नही बदलेगा जब तक किसी 
अन्य विशेष कार्य के लिए उसके अन्तर में एक दुर्देमनीय उत्कठा न जाप्रत 
हो और जब तक दूसरे छोग भी उससे ऐसा कार्य करने की माग न करे। 

श्रम की विद्येयता ही यह है कि मनुष्य को अपनी समस्त आव- 
इयकताओ की पूर्ति के लिए इतने भिन्न प्रकार के कार्य करने पढ़ते हें 
कि उससे श्रम वौशझिल न रहकर मधुर बन जाता है। परिश्रम को 
अभिशज्ञाप मानने की झूठी धारणा ही एक ऐसी वस्तु है जो मनुष्य मे 
कार्य से मुबत रहने की भावना उत्पन्न कर सकती है और जिसके फल- 
स्वरूप अन्य व्यक्तियों को विशिष्ट कार्यों में व्यस्त होने के लिए वाघ्य 
होना पडता है। इसीको हम 'अ्म-विभाजन' कहते हे । 

कार्य-व्यवस्था की इस मिथ्या घारणा के हम इतनें अम्यस्त हो गए 
है कि हमें सचमुच यही उचित प्रतीत होता है कि मोची, मिस्त्री, लेखक 
अथवा गायक को साधारण मनृष्योचित श्रम से मुक्त रखा जाय । 


३३२ हम करें क्‍या ? 


जहा जबरदस्ती दूसरो के श्रम से लाभ उठाने की प्रेरणा नही 
होती और जहा वेकारी को सुखकर समझने की मिथ्या धारणा नहाीं 
होती वहा कोई भी व्यवित यह नहीं चाहता कि वह अपने मनपसन्द 
कार्य को करने के लिए अपने को उस शारीरिक श्रम से मुक्त कर ले 
जो उसकी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए आवश्यक है । इसका कारण 
यह है कि विशिष्ट कार्य करना कोई छाम की बात नही है वल्कि उसे 
न करने में एक त्याग है जो मनुष्य को अपने विशेप झुकाव तथा अपने 
साथियों के प्रति करना पडता है। 

मान लीजिए कि गाव का एक मोची खेती के अपने परम्परागत 
और सुखदायक काम को छोडकर पडोसियों के जूतो की मरम्मत करने 
या बनाने का काम अपना छेता है। वह अपने को इस अत्यन्त सुख- 
प्रद और उपयोगी कृषि-कार्य से इसीलिए वचित करता है कि उसे 
जूता सीना पसन्द हूँ और वह जानता है कि इस कार्य को उसकी- 
जैमी कुशलता के साथ दूसरा कोई आदमी न कर सकेगा और लोग 
इस कार्य के लिए उसके प्रति कृतन होगे । कितु उसकी यह इच्छा कभी 
नहीं हो सकती कि वह जीवनभर और कोई कार्य कर ही न सके और 
इस प्रकार कार्य के परिवत्तेन से जो सुख मिलता है उससे वचित रहे । 
यही वात गाव के मुखिया, मिस्त्री, लेखक अथवा विद्वान के साथ भी 
हैं। केवल हम-जसे भणष्ट वृद्धिवाले यह समझते हे कि अगर कोई 


०० म 


मालिक अपने कलक्क को दफ्तर से बरखास्त कर देता हैं और उसे 
किस्तान की भाति कार्य करने को वापस भेज देता हैं या यदि कोई मत्री 
पदच्युत और निर्वासित कर दिया जाता हूँ तो ऐसा उसे दड देने 
के लिए किया जाता हें और उसकी अवनति कर दी जाती है | सच तो 
यह हैँ कि इससे उसे लाभ होता है, उसका विशेष कप्टकर और 
जटिल कार्य मवुर श्रम में बदल जाता है । 

जहा समाज अपनी स्वाभाविक अवस्था में होता है वहा यह वात 


विलकुल भिन्न होती है। मे एक ऐसे समाज * को जानता हू जहा 





# टॉल्स्टॉय का अभिप्राय उस समाज से है जो चैकोवस्की ने १८ वी 


तब फिर हम क्या करे ? ३३३ 


'छोग स्वयं अपना अन्न पैदा करते है। उक्त समाज का एक सदस्य 
अन्य सदस्यो की अपेक्षा अधिक शिक्षित था और उसे व्यास्यान देने 
पड़ते'थें, जिन्हें वह दिन में तैयार करता और सायकारू को उगर 
देता। उसने यह कार्य स्वेच्छा से किया क्योकि वह अनुभव करता था 
कि वह दूसरों के लिए एक उपयोगी और भला कार्य कर रहा है । 
किंतु वह कोरा मानसिक श्रम करते-करते ऊब गया और उसका 
स्वास्थ्य भी बिगड गया। समाज के सदस्यो को उसपर दया आई 
और उन्होने उसे खेतों मे कार्य करने के लिए बुला लिया। 

जो छोग श्रम को जीवन का सार और आनन्द मानते हे उनके 
जीवन का आधार सदा वह सधर्ष ही रहेगा जो भनुष्य प्रकृति के साथ 
करता हँ--जैसे कृपि-कार्य, कला-कौशलू, मानसिक कार्य और व्यक्तियो 
के बीच पारस्परिक सम्पर्क । 

इस प्रकार के एक या अनेक कार्यो को छोडकर किसी कार्य में 
विशज्लेपता प्राप्ते करना तभी सम्भव होगा जब वह विशेषज्ञ उस कार्य 
के प्रति अनुरक्ति रखते हुए और यह जानते हुए भी कि वह उस कायें 
को दूसरे लोगो से अच्छा कर सकेगा, अपने छाभ की चिन्ता न करे 
और उन कार्यो को करे जिनकी दूसरे छोग उससे प्रत्यक्ष रूप से अपेक्षा 
रखते है। श्रम के बारे मे जब हम इस प्रकार का मत वनायगे और 
उसके फलस्वरूप जब श्रम का स्वाभाविक विभाजन होगा तभी शारीरिक 
श्रम का अभिज्ञाप मिट पायगा। और तव, सारा परिश्रम आनन्द का 
रूप ग्रहण कर छेगा वयोकि उस समय मनुष्य या तो निविवाद रूप से 
उपयोगी और आनन्‍्ददायक कार्य करेगा या फिर उसे इस वात का 
आत्म-सतोप होगा कि दूसरो की भलाई के लिए एक अधिक कठिन और 
असाधारण कारें करने में वह स्वार्थ का त्याग कर रहा है । 


शताव्दी मे कन्‍्सास राज्य में स्थापित किया था। जिस व्यक्ति 
की उसमें चर्चा जाई है उसका नाम हीन्‍्स था। उसने अपना नाम 
बदलकर विलियम फ्रें रख" लिया था और टॉल्सटॉय से याशनाया 
पोलियाना में मिला था। 


३३४ हम कर क्या ?' 


“लेकिन श्रम का उपविभाजन तो और भी राभदायक होता है,” 
यह अक्सर कहा जाता हैं! 

कितु प्रइन यह है कि वह किसके लिए अधिक लाभदायक है ? 

इसके उत्तर में कहा जाता है कि इस विभाजन से जूतो और वस्त्र 
का अधिक उत्पादन होता है । 

“लेकिन ये जूते और कपडे किसको बनाने पडेंगे ?” 

“ऐसे लोगो को जो पीढियो से पिनो की घुडियां ही बनाते आए 
है और जिन्‍्होने इसके अछावा और कुछ नही किया हूँ ।” 

“तो फिर यह उनके लिए लाभदाई कंसे हो सकता है ?” 

यदि मुख्य उद्देश केवल अधिक-से-अधिक मात्रा में कपड़ा और 
पिन तैयार करना हो तब तो यह सब ठीक है। किंतु जिस बात का 
मुख्य रूप से ध्यान रखना हैं वह है मनृष्य और उसकी भलाई मनुष्य 
की जीवन में है और जीवन परिश्रम मे है। ऐसी अवस्था में यह कंसे 
हो सकता है कि कप्टदायक भौर निम्न कोटि का कार्य छाभदायक 
पिद्ध हो ? 

यदि जीवन का लक्ष्य समस्त समुदाय की चिन्ता न करते हुए कुछ 
विशेष व्यक्तियों को ही छाभ पहुचाना हो तब तो सबसे फायदे की वात 
यह हो कि कुछ लोग दूसरे छोगो को खा जाय । कहा जाता है कि मनृप्य 
का मास॒ बठा स्वादिष्ट होता है। कितु जिस वस्तु की कामना में स्वय 
करता हू वही समस्त समदाय के लिए भी सबसे अधिक लाभदायक 
होता है । अर्थात यह कि जरीर और आत्मा ही नहीं वल्कि अन्तरात्मा 
ओर बुद्धि का भी अधिक-से-अधिक कल्याण हो और उनकी आवशध्यक- 
ताओ की अधिक-से-अधिक पूर्ति हो। मेने व्यक्तिगत रूप से अनुभव 
किया कि अपनी भलाई और आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए मुझे 
केवल उस पागलपन से मुक्त होने की आवश्यकता है जिसमे में ्रापीवेंस्की 
के पागल व्यवित की भाति पड गया था और यह समन्नता था कि भद्र 
पुम्पो को परिश्रम करने की आवश्यकता नही है, वह सब तो दूसरे 
व्यक्तियों को करना चाहिए। जब मुझे यह वात मालूम हुई तो मुझे 
विश्वास हो गया कि अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति के लिए जो कार्य 
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किया जाता है वह अपने को स्वभावत. विभिन्न प्रकार के कार्यों में 
विभाजित कर छेता है, जिसमें से प्रत्येक का अपना आकर्षण होता 
है। यह कार्य न केवल बोझिल नही होता, वल्कि दूसरे प्रकार के 
परिश्रमो से विश्राम दिलाने में सहायक होता है । 

इस कार्य को मेने मोटे तौर पर अपने जीवन की आवश्यकताओं 
के अनुसार चार भागो में विभाजित किया है और उसी आधार पर 
कार्य करते हुए में अपनी आवश्यकताओ को पूरा करने का प्रयत्न 
करता हू । 

साराश यह कि मुझे हम क्या करें! प्रदन के जो उत्तर मिले वे 
मे हे-- 

पहले--अपने से झूठ न बोलना और अपनी बुद्धि द्वारा सकेतित 
सत्य मार्ग से हम चाहें कितने ही विमृल् क्यो न हो, सत्य से न डरना । 

दूसरे--अपने को दूसरो से अधिक पुण्यात्मा, ऊचा और सम्मान- 
नीय समझते के विचार को ठुकरा देना और अपने को अपराधी स्वीकार 
करना । 

तीसरे--मानवता के शाइवत, असदिग्ध नियम का पालन करता 
और अपने तथा दूसरे व्यवितयो के जीवन का पोषण करने के लिए 
शक्तिभर प्रकृति के साथ सधर्ष करना । 
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अपने बारे में मुझे जो कुछ कहना था, कह चुका; कितु जिन बातों 
का सम्बन्ध हर व्यवित से है उन्हें भी कहे बिना जी नहीं मानता। इसके 
अत्तिरिक्त में जिन निष्कर्पों पर पहुचा ह उन्हें साधारण जीवन की 
कसौटी पर कसना चाहता हू । 

में यह बताना चाहता हू कि मुझे ऐसा क्‍यों लगता है कि हमारे 
वर्ग के अधिकाश व्यवितयो को उसी निष्कर्ष पर पहुचना चाहिए 
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जिसपर में पहुंचा हु। में यह भी बताना चाहता हूं कि यदि थोडे- 
से व्यक्ति भी इसी निष्कपं पर पहुच गए तो उसका क्या परिणाम 
निकलेगा | 

मेरा खयाल है कि बहुत-से छोग उसी निष्कर्प पर पहुंचेंगे जिसपर 
में पहुचा हू क्योकि यदि हमारे वर्ग के,' हमारी जाति के छोग केवल 
अपने चारो ओर गम्भीरतापूर्वक देखने भर की चेष्टा करें तो व्यवितगत 
सुख की आकाक्षा रखनेवाले नवयुवक अपने जीवन के निरन्तर बढ़ते 
हुए उन कष्टो से भयभीत हो उठेगे जो उन्हें साफ तौर पर विनाश 
की ओर खीचे लिये जा रहे हे। इसी तरह समझदार लोग अपने 
क्रर और अन्यायपूर्ण जीवन से सहम जायगे और कायर लोग अपने 
जीवन के सकटो से काप उठेगे। 

हमारे जीवन का विषाद ! हम अपने जीवन के मिथ्या आचरण 
में विज्ञानो और कलाओ की सहायता से चाहे कितनी भी थेगली वयों 
न लगाएं, हमारा यह जीवन वर्ष-प्रति-वर्ष अधिक क्षीणग, अधिक रोग- 
युक्त और अधिक दुखदायी होता जा रहा है । हर साल आत्महत्याओ 
और गरभपातों की सख्या बढती जा रही है, हर साल इस वर्ग के छोग 
अधिक दुर्बंछ होते जा रहे हे और हर साल हम अनुभव करते है कि 
हमारे जीवन का अधकार बढता जा रहा है। 

स्पष्ट है कि जीवन का ऐशोआराम बढाने से या ओपधियों का 
सेवन करने से या कृत्रिम दातो और बालो का प्रयोग करने से या 
प्राणायाम और मालिश करने से मुक्ति नहीं मिल सकती। यह सत्य 
इतना स्पष्ट हो गया हैं कि जब समाचारपत्रो में अमीरो के लिए 
पाचक चूर्णो का विज्ञापन छपता है तो उसे गरीबों के लिए वरदान' 
शीर्षक से प्रकाशित किया जाता है। उनमें कहा जाता है कि गरीबों 
की पाचन-शक्ति अच्छी होती है, कितु अमीरो को भोजन पचाने के लिए 
ऊपरी सहायता की आवश्यकता होती है जिसमे ये चूर्ण भी शामिल है। 

कितु अमीरो के पाचन-विकार का इलाज मनोरजन, ऐशोआराम 
या चूर्ण से नही हो सकता--यह बीमारी ती केवक जीवन में परि- 
वर्तेन करने से ही हो सकती है। 
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” हमारे जीवन के साथ हमारी अतरात्मा का विग्नह ! मानवत्ता के 
भ्रति हम जो विव्वासधात करते है उसको न्यायपूर्ण सिद्ध करते का हम 
चाहे कितना भी भ्रयत्व क्यों न करें, स्पष्ट तथ्यों के सामने हमारे सव 
बहाने धूल में मिल् जाते है। हम देखते हे कि हमारे चारो ओर छोग 
अत्यधिक श्रम जौर अभाव के कारण मर रहे हैं और फिर भी हम 
उनके द्वारा तैयार किये गए भोजन और वस्त्र का तथ्य उनके परिश्रम 
का भी केवक परिवत्तंत की दृष्टि से उपभोग कर डालते हैँ । इसलिए 
हमारे वर्ग के लोगो की अतरात्मा--यदि अतरात्मा नाम की वस्तु 
उनमें रह गई है तो--चैन से नहीं बैठ पाती। वह जीवन के उस 
सारे सुख-बिलास को विषाक्त बना देती है, जो हमे अपने भाइयो के 
अम के फलस्वरूप प्राप्त होता है--ऐसे भाई जो हमारे लिए श्रम करते- 
करते मर मिट्ते है । 

इस वात को हर समझदार आदमी स्वय महसूस करता हूँ । वह 
उसे भूलना पसन्द करेगा; छेकिन हमारे युग में ऐसा करना सम्भव 
नही हैं। इसके अतिरिक्त विज्ञान और कला के सभी सर्वोत्तम अण--- 
वे अग जिन्होने अपने उद्देश्य को भुछाया नहीं ह--हमें लगातार 
हमारी निर्दयता और अनौचित्यपूर्ण स्थिति का ध्यान दिलाते रहते 
है। विज्ञानऔर कला की साथकता को प्रमाणित करनेवाले जितने 
भी पुराने और दुढ तत्त्व थे वे सब नष्ठ हो गए है; “विज्ञान विज्ञान के 
लिए” और “कला कछा के लिए! के नए नपुसक तक सररू सामान्य 
बुद्धि को ग्राहय नहीं है । 

मनुष्य की आत्मा नए वहानों की आड पाकर सतुप्ट नहीं हो 
सकती । उसे तो जीवन के परिवर्तन से ही सतोष मिल सकता है और 
उस अवस्था में किसी व्यक्ति के लिए अपने औचित्य को सिद्ध करने 
की आवश्यकता ही नही रह जायगी, क्योकि फिर ऐसी कोई वस्तु रह 
ही नही जायगी जिसे अपनी सार्थंकता सिद्ध करने की जरूरत हो । 

हमारी जीवन-प्रणाली का संकट ! हम जिनका शोपण कर रहे 
है उनका चैययं एक दिन समाप्त हो सकता है । इस सरल और अत्यन्त 
स्पप्ट सकट को हम अपने से छिपाने का चाहें कितना भी प्रयत्त क्यों 
टर् 
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न करें, इसका हम सब तरह की धोखेबाजी, हिंसा और टालमटोल से 
कितना ही निराकरण करने का प्रयत्न क्यो न करे, यह सकट प्रति 
दिन और प्रति घटा वढता जा रहा हैँ। वेसे तो हमें इससे बहुत समय 
से खटका रहा है, कितु अब यह सकट इतना बढ गया है कि हर्मे 
गरजते सागर में अपने जीवन की छोटी नौका को सभालना कठिन 
हो रहा है । उसकी तूफानी लहरे हम तक आ पहुची है और 
क्रद्ध होकर हमे निगर्ूल जाने की धमकी दे रही हँ। विनाण 
और ह॒त्याकाड से भरी हुई मजदूरों की क्राति हमे केवछ भय- 
भीत नही कर रही हैँ वल्कि उसी क्राति में से होकर हमने तीस वर्ष 
निकाल भी दिये हे और इधर-उघर को अस्थायी युक्तिश्रों से किसी 
प्रकार उसके विस्फोट को कुछ समय के लिए टालने में सफल हो सके 
है। यही यूरोप की दशा है; यही हमारी दशा हूँ | हमारे लिए तो यह 
और भी खतरनाक हे, क्योकि हमारे पास सुरक्षा के साधन नहीं हें। 
सर्वसाधारण की दृष्टि में अब ज़ार के अतिरिक्त जनता का 
दमन करनेवाले किसी भी वर्ग की कोई सार्थकता नहीं रह गई हैं। 
जनता तो आज केवल हिंसा, मक्‍कारी और अवसरवादिता के बल पर 
ही दबाकर रखी जा रही हें, कितु उसके प्रतिनिधियों में हमारे प्रति 
घृणा और तिरस्कार की भावना प्रति घटे बढती जा रही है । 

पिछले तीन या चार वर्षो में हमारे छोगो के वीच एक नए महत्त्व- 
पूर्ण शब्द का आम प्रयोग होने लगा है, जिसे मेने पहले कभी नही 
सुना था। यह राह चलते गाली के रूप में प्रयुक्त होता है और इसका 
अर्थ मुफतखोर होता है । 

शोषित जनता में घृणा की भावना बढती जा रही है तथा धनिक 
वर्गों की शारीरिक और नैतिक शक्तिया क्षीण होती _ा रही हे । 
प्रवचना के जिस परदे मे सब कुछ छिपा था। वह छिलन्न-भिन्न हो रहा 
हैं और इस भयकर सकट के समय घनिक वर्मो के पास ऐसी कोई वस्तु 
नही है जिससे वे अपने को सात्वना दे सके। 

पुराने तरीको को फिर से अपनाना असम्भव है, नष्ट प्रतिप्ठा को फिर 
कायम करना नामुमकिन है; जो छोग अपने जीवन का ढंग नहीं वदलना 
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चाहते उनके लिए केवक एक चीज वाकी रह गई है और वह है यह 
बाश्ा कि हमारे जीवन-काछ में तो यही हालत रहेगी--वाद में जो कुछ 
होना है होता रहे । 
यह हूँ वह कार्य जिसे धनिको का अन्धा समाज कर रहा है, छेकिन 

सकट बरावर बढ रहा हैं और विनाथ की घड़ी दिन-पर-दिन पास 
भाती जा रही है । 

तीन कारण है जो घनिक वर्ग को अपने जीवन का ढग बदलने 
की आवश्यकता का सकेत करते हं--(१) अपनी तथा अपने निकटस्थों 
की भलाई की आवश्यकता, जो उत्त रास्ते पर चलने से नहीं मिल 
सकती जिसपर कि धनिक वर्ग के लोग चल रहे है (२) बतरात्मा 
को पुकार का पालन करने की आवश्यकता, जो वर्तमान मार्ग पर चलते 
हुए एक दम असम्भव है, और (३) जीवन के प्रति निरतर बढता हुआ 
सकट जिसे किसी भी वाहरी युक्ति से नही टाला जा सकता। इन तीनो 
बातो के कारण धनिक वर्ग के छोगो को अपने जीवन का ढंग 
बदलने के लिए प्रेरित होना चाहिए, जिससे उनकी भलाई हो, वे अपनी 
अतरात्मा की आवाज पर चल सके और सकट को टाल सके। 

इस प्रकार का परिवर्तन केवल एक है और वह हैं धोखा देना बन्द 
करना, पण्चाताप करता और यह स्वोकार करना कि परिश्रम अभिज्ञाप 
नही बल्कि जीवन का आनन्दप्रद व्यापार हें । 

इसके उत्तर में लोग कहते हे---किंतु जिस शारीरिक श्रम को हजारो 
किसान मेरे रुपयो के बदले में प्रसन्नता से करने को तैयार हो जायगे उसे 
यदि मैं प्रतिदिन दस, आठ या पाच घटे करू तो इससे क्या लाभ होगा ? 

इसका एक सबसे सरलक और निश्चित परिणाम यह होगा कि आप 
पहलें से अधिक प्रसन्न, स्वस्थ, कुअछ जौर दयारू हो जायगे और यह 
सीख जायगे कि वास्तविक जीवन क्या है, जिससे आप अपने को आज . 
तक छिपाए हुए थे अथवा जो आपसे अब तक छिपा हुआ था। 

दूसरे, यदि आपके पास अतरात्मा हूँ तो उसे दूसरे व्यक्तियों को 
श्रम करते हुए देखकर--जिसकी कठोरता का हम अपने अज्ञानवग 
वढा-चढाकर अथवा कम भूल्याकन करते हे--अब की भाति पीडित 


३४० हम करें क्‍या ? 


नही होना पडेगा | इसके विपरीत आप हर समय इस मधुर चेतना का 
अनुभव करेंगे कि आप अपनी अतरात्मा की मागो को प्रतिदिन अधिका- 
धिक पूरा करते जाते हे ओर अपने जीवन में बुराइयो का संग्रह करने 
की भयकर स्थिति से दूर हटते जाते हे, जिसके कारण आपके लिए 
दूसरो की भलाई करना असम्भव होगया है। आप एक ऐसे उन्मुक्त 
जीवन की मधुरता का अनुभव करेंगे जिससे आप दूसरो की भलाई कर 
सकेगे । आप अपने जीवन में एक ऐसी खिडकी खोल सकेंगे जिससे हो 
कर नैतिक विश्व के आकाज से प्रकाश-रेखा आप तक पहुच सकेगी, 
जिससे अवतक आप बचित रहे है। आप जो बुराई करते है उसका 
आपको बदला मिलेगा; इस निरतर भय में रहने के वजाय आप यह 
अनुभव करेंगे कि आप दूसरो को प्रतियोध से वचा रहे हूँ । सबसे बडी 
अनुभूति तो आपको यह होगी कि आप दलितों को घृणा और बदले 
की भीषण भावना से वचा रहे है । 

इसके उत्तर में लोग आम तौर से कहते हे--“कितु सचमुच 
ही यह एक बडी हास्यास्पद वात होगों कि हम छोग---जिनके सामने 
गम्भीर दार्शनिक, वैज्ञानिक, राजनीतिक, कलात्मक, धाभिक और 
सामाजिक समस्याएं हे और जो राज्यो के मन्‍्त्री, सभासद, शिक्षात्रिद 
अध्यापक, कलाकार और सगोततज् हे और जिनका एक-एक क्षण बहुमूल्य 
है--ऐसी छोटी-छोटो बातों पर समय नष्ट करें ज॑से कि अपने जूते 
साफ करना, अपनी कमीजे धोना, जमीन खोदना, आल धोना, 
अपनी मुग्रियो, गायो आदि को दाना खिलाना आदि। ये तो ऐसे कार्य 
है जिन्हे हमारे लिए न केवल हमारे नौकर-चाकर और रसोइए हो 
बल्कि वे हजारो व्यक्ति भी ह्॒षपूर्वक कर देते हे जो हमारे समय की कहद्र 
करते है । कितु हम स्वयं कपड़े क्यों पहनते हे, स्वयं वयो नहाते हे, अपने 
वालो में अपने हाथो से कघा क्यों करते हे, स्वयं णीणे में मृह वयो देखते 
है, हम क्यों चलते हे, महिलाओ और अतिथियों के आने पर उन्हें 
कुरिया क्यों पकड़ाते हे, दरवाजे क्यो बन्द करते और खोलते हे, आदमियो 
नो गाडियो में क्यो बैठाते है और इसी प्रकार के सौ और ऐसे काम क्यों 
करते है, जिन्हे हमारे दास हमारे लिए किया करते थे और कर सकते है ? 


सारी मुप्तोबतो की जड़ सम्पत्ति ३४१ 


वयोकि हम समझते हे कि ऐसा हो होता चाहिए, ऐसा करना 
मनुष्य को मर्यादा के अनुकूल है, यही मनुष्य का ज्त्तंब्य और धर्म है । 

यही बात शारीरिक श्रम के लिए है। मनृष्य की यह मर्यादा है, 
उसका यह पवित्र धर्म और कर्त्तव्य है कि वह अपने हाथ-पैर से वह 
काम ले जिसके लिए वे उसे मिले हे। जिस अन्न का मनृष्य उपभोग 
करता है उप्तकी सहायता से उसे ऐसे श्रम करने चाहिए जिनसे अन्न की 
पुन उत्तत्ति हो, अर्थात्‌ मनुष्य को अपने हाथ-पैरो को निर्ंक नही रहने 
देना चाहिए, उन्हे केवल धो-धाकर साफ ही न रखना चाहिए और न 
उनसे केवल मूह में अन्न, पान और सिगरेट रखने का काम छेना चाहिए। 

शारीरिक श्रम का यह भहत्त्व प्रत्येक समाज मे प्रत्येक मनुष्य के 
लिए है। किंतु हमारे समाज मे--जहा दुर्भाग्यवज्ञ समूचा का समूचा , 
वर्ग श्कृति के इस नियम की अवज्ञा करता है--शारीरिक श्रम का 
एक और भी महत्त्व हो गया है, वह एक ऐसा मत्र और एक ऐसा कार्य 
बन गया हैं जो मानवता को अपने ऊपर मडरानेवाले सकटो के बादलो 
से बचाता है। यह कहना कि शारीरिक श्रम करनी शिक्षित व्यक्ति 
के लिए एक महत्त्वहीन कायं है ऐसा ही है जेंसे किसी मदिर का 
निर्माण करते समय यह पूछना कि अमुक पत्थर को अपने स्थान पर 
ढंग से छूगाने का कया महत्त्व है । 

जितने भी अधिक-से-अधिक महत्त्वपूर्ण कायें होते है वे सब बना- 
यास ही नम्नतापुवंक और बिना कियी आडम्बर के हुआ करते हे । 
न तो हल चछाने का कार्य और न इमारत बनाने या पशु चराने या 
सोचने के कार्य ही वी पहनकर, दीपो की चमक-दमक में 
और तोपो के गजंन के बीच किये जा सकते है। इसके विपरीत दीपो 
की जगमगाहट तोपो की -गडगडाहट, सगीत, वर्दी सफाई और चमक- 
दमक (जिन्हे हम किसी कार्य के महत्त्व का प्रतीक मानने के आदी हो गए 
है) यह प्रकट करते हे कि उनके वीच जो कुछ भी हो रहा है वह सब 
महत्त्वहोन है। महान और सच्चे कार्य सदा ही सरल और विनम्र होते है 

और यही बात हमारी सबसे महत्त्वपूर्ण समस्या के बारे में है" उन 
भयकर विरोधामासो का हल निकाढ़ना जिनके मध्य हम-रह रहे हें । 


डर हम करें क्‍या ? 


(इन विरोबाभासो को सुलझानेवाले कार्य ये विनम्र, आडम्वर- 
विहीन काये ही हे * अर्थात्‌ अपना काये स्वयं करना और अपने लिए 
तथा यथासम्भव दूसरो के लिए भी शारीरिक श्रम करता । यदि हम 
चनिको में अपने जीवन के दुर्भाग्य, अन्याय और सकटपूर्ण स्थित्ति को 
समझने की क्षमता हूँ तो हमे ऐसा करना ही होगा । 

यदि में और मेरे जैसे एक-दो दर्जन दूसरे लोग शारीरिक श्रम से 
घृणा न कर उसे आत्मिक सतोप और सुरक्षा के लिए आवश्यक 
समझने लगे तो उसका क्या परिणाम होगा ” परिणाम यह होगा कि 
'एक, दो या तीन दर्जन व्यक्ति, विना विसीसे लडे-झगडे और बिना किसी 
सरकारी या कऋ्रान्तिकारी हिसा के अपनी इस समस्या को सुलझा छेगे 
जो देखने में असम्भव प्रतीत होतो हैँ कितु जो सारी दुनिया के सामने 
हैं। इतना ही नही वे उसे ऐसे ढग से सुलझा लेंगे कि वे पहले की अपेक्षा 
अधिक अच्छा जीवन बिता सकंगे, उनकी आत्मा को अधिक थाति 
मिलेगी और उन्हें दमन का भूस अधिक नही सत्ताएगा। परिणाम यह 
होगा कि दूसरे व्यक्ति देखेंगे कि जिस अच्छाई को वे सब जगह 
ढृढते-फिरते थे वह उनके पास ही हैं और उनकी अतरात्मा तथा 
सांसारिक विधान के वीच जो विरोधाभास देखने में विपम 
मालूम देते थे वे अत्यन्त सरल और सुखद ढ्ग से सुलकझ् गए है। 
इसीलिए उन्हें अपने आसपास के लोगो से भयभीत होने के बजाय 
उनके पास आना तथा उन्हें प्यार करना चाहिए। 

प्रकट रूप से विपम प्रतीत होनेवाला आधथिक और सामाजिक 
प्रश्तत क्राईलाफ के वक्‍स के समान हे। वह सरलता से खुल सकता 
है। लेकिन वह खुले तो तव जब छोग उसे खोलने की सबसे पहली और 
सरल क्रिया करे, अर्थात्‌ उसके ढककन को उठाए। 


* क्राईडाफ की कहानियों में एक ऐसे वक्‍स की चर्चा है जिसके 
ताले को बहुत-से लोगो ने खोलने की चेप्टा की, कितु खोल न सके । 
वात यह थी कि उस बक्‍स में ताला लगा ही नही था, उसके तो ढककन 
को उठाने भर की आवश्यकता थी । 


सारी मुसीबतो की जड़ सम्पत्ति ४३ 


तो प्रकट रूप से विगम प्रतोत होनेवाला यह प्रश्न वही पुराना 
है--कुछ व्यक्तियों द्वारा अन्य व्यक्तियों के श्रम का शौपण। हमारे 
समय में इस प्रइन को अभिव्यक्ति सम्पत्ति के रूप में होती है। पहले 
लोग बल-प्रयोग से दसरी को गुलाम वनाकर उनसे परिश्रम कराते थे। 
आज हम सम्पत्ति के बल पर कराते हूँ। 

आज सम्पत्ति ही सब बुराइयो की जड हैं। जो इससे सम्पन्न है 
वे और जो इससे वचित है वे भी वस॒ इसीसे त्रसित हे। यही उन 
व्यक्तियो की अंतरात्मा के ऋन्‍दन की जड है जो इसका दुरुपयोग करते 
हैं और यही उन दो वर्गों के बीच के सघ्ष की जड है जिनमे से एक 
के पास इसकी बहुरूता है और दूसरे के पास इसका अभाव । इस प्रकार 
बुराई की जड होते हुए भी सम्पत्ति ही आज हमारे समाज की समस्त 
हलचलो का उद्देश्य हैं। यही सारी दुनिया की क्रियाओ का निर्देशन 
करती है । 

राज्य और सरकारे सम्पत्ति के लिए पडयत्र करती और लड़ती है। 
साहूकार, व्यापारी, निर्माता और जमीदार सम्पत्ति के लिए ही कार्य 
करते, योजना बनाते और अपने को तथा दूसरो को कष्ट मे डालते हे । 
अधिकारीगण और कारीगर सम्पत्ति के लिए ही सघप् करते, धोखा 
देते, दमन करते और कष्ट भोगते हे। हमारे न्यायालय गौर हमारी 
पुलिस सम्पत्ति की ही रक्षा करती है। हमारी दण्ड-व्यवस्थाएं, हमारे 
बन्दीगृह और अपराध के तथाकथित शमन के हमारे सारे साधन 
सम्वत्ति के कारण ही विद्यमान हें । 

सम्पत्ति सारी बुराइयो की जड है और इसीके वठवारे तथा रक्षा 
की सारी दुनिया को चिंता है । 

तब सम्पत्ति क्या है * 

लोग यह सोचने के आई है* कि सम्पत्ति सचमुच ही कुछ ऐसी 
वस्तु है जिसपर किसी व्यक्ति का अधिकार होता है। यही कारण 
है कि वे उसको 'सम्पत्ति' कहते है । हम अपने घर और अपने हाथ 
के बारे में एक ही बात कहते हे--यह “मेरा अपना' हाथ है, यह मेरा 
अपना घर है । 


३४४ हम करें कया : 


क्ितु वास्तव में यह एक भूल और अंधविष्वास हैं। हम जानते 
है--और नही जानते तो आसानी से जान सकते हे--कि सम्पत्ति दूसरे 
व्यक्तियों के कार्य को हड़पने का सावन मात्र हैँ | दूसरे व्यक्तियों का 
कार्य निव्चय ही अपना नहीं हो सकता । इसका सम्पत्ति की वेयक्तिक 
धारणा के साथ कोई मेल नही और यह धारणा एकदम ठीक तथा 
निब्चित है । जिस वस्तु में मनुष्य की रुचि है और जो उसकी चेतना 
बर्थात उसके अपने गरीर से सम्बन्धित है उसे मनृप्य ने सदा “मेरी 
अपनी” कहा है जौर सदा कहता भी रहेगा। मनृप्य का शरीर ही 
उम्रकी सच्ची सम्पत्ति हैं और जब वह किसी ऐसी वस्नु को अपनों 
'स्म्पत्ति कहता है जो उसका चरीर नहीं हैँ कितु जिसे वह अपने 
उरदीर की ही भांति अपनी इच्छा के अवीन रखना चाहता हैँ, तो वह 
गछती करता है, श्रम और कप्ठ में पडता हैँ तथ्य दूसरो को कप्ड देने 
के लिए बाध्य होता है 

मनण्य अपनी पत्नी, अपने बच्चों, अपने नौंकरों भौर अपनी अन्य 
वस्तुओं को अपना कहता है, कितु वास्तविकता उसे सदा उसकी गलती 
बता देती हैँ । इसलिए उसे या तो वह अन्चविश्वास त्याग्रना पडता हैं 
या स्वयं दु.ख उठाकर इसरों को दु.ख मे डालने पर विवश हाना पड़ता 
ह्। 

आज के युग में चूकि ठपए का चलन हो गया हैँ और सरकार 
उसका संग्रह करती है, हम नाममात्र के लिए मनृप्यों पर अपना 
स्वामित्व त्यागयकर रुपए-पैसे पर स्वामित्व जतलाने लगे है अर्थात दूसरे 
लोगों के श्रम पर अपना अधिकार जताने छूये हूँ । 

कितु पत्नी, पुत्र, नौकर या घोड़े के स्वामित्व के अधिकार की 
बात एक कोरी कल्पना हूँ। वास्तविकता ने इसे छिन्न-भिन्न कर दिया 
हैं और जो इसमें अब भी विष्वास क़रते हे उन्हें दुच हो होता हैं, 


कि 


न 


हि] 
क्योकि हमारी पत्नी जबवा हमारा पुत्र कमी हमारे चरीर की भाति 
हमारी इच्छा की दासता स्वीकार नहीं करेंगे और केवल हमारा शरीर 
हमारी वास्तविक सम्पत्ति रहेगा। इसी प्रकार रुप्या-पंसा भी कभी 
हमारा अपना नहीं हो सकेगा । 


सारी मुत्तीबतो को जड़ सम्पत्ति ३४५ 


वह तो केवछ आत्म-अ्रवंचना और कष्ट का ल्लोत ही होगा, जबकि 
हमारी वास्तविक सम्पत्ति फिर भी हमारा जरीर ही होगा, जो सदा 
हमारी आज्ञा का पालन करता है और हमारी चेतना के साथ बंधा 
हुआ हैं। 

केवल हम-जैसे छोग, जो अपने शरीर के अतिरिक्त दूसरी वस्तुओ 
को भी अपनी 'सम्पत्ति” कहते के आदी हे, यह सोच सकते हे कि इस- 
प्रकार का वेसिरपैर का अन्धविव्वास लाभदायक हो सकता है और 
उससे हमें कोई हानि नही पहुंचेगी। वास्तविकता पर थोडा-सा विचार 
करने से ही पता रूग जायगा कि इस अंधविश्वास में भी अन्य अन्च- 
विव्वासों की भाति भयंकर परिणाम छिपे हुए हे । 

एक सरलतम उदाहरण लछीजिए। 

में स्वयं को और किसी एक दूसरे व्यक्ति को भी अपनी सम्पत्ति 
समझता हू । में अपने को भोजन तैयार करने के योग्य बनाना चाहता 
हूं। यदि मेरे मन में यह अधविश्वाण न हो कि उस दूसरे व्यक्ति पर 
मैरा अधिकार है तो में यह कार्य-और दूसरी आवश्यक कछाए भी-अपनी 
सम्पत्ति अर्थात्‌ स्वयं अपने शरीर को सिखाऊगा। कित्तु स्थिति यह है कि 
यह कार्य में अपनी काल्पनिक सम्मत्ति को सिखाता हू। परिणाम यह होता 
है कि जब मेरा रसोइया मेरा कहना नही मानता या मुझे खुण करना नही 
चाहता, अथवा भाग जाता हैं तो मेरे सामने एक मात्र विकल्प यही रह 
जाता है कि अपनी व्यवस्था में आप करू । किंतु मुझे सीखने का अभ्यास 
तो होता नही; केवल यह अनुमूति भर होती है कि जितना समय मेने 
उस रसोइए की चिंता करने में लगाया उतने में में स्वय रसोई बनाना 
सीख जाता | यही बात इमारतो, कपडो, वर्तनो जायदाद और रुपए 
के वारे मे भी है। जितनी भी काल्पनिक सम्पत्तिया हे वे मेरे मन में 
ऐसी अनूपयुक्त आकांक्षाएं जागृत कर देती हैं जो सदा पूरी नही हो 
सकती और साथ-ही-पाथ मेरे लिए यह सम्भावना नही रह जाती कि 
कभी में अपनी सच्ची और निविवाद सम्पत्ति अर्थात्‌ अपने शरीर के 
उस ज्ञान, उस कुणछता, उन आवतों और उस पूर्णा की प्राप्ति कर 
सकता हू जो मुझे करनी चाहिए। 


३४६ हम करें क्‍या ? 


इसका परिणाम सदा यह होता है कि में अपने लिए या अपनी 
सच्ची सम्पत्ति के लिए कोई लाभ उठाए बिना ही ऐसी सम्पत्ति पर, जो 
मेरी नही थी और मेरी नही हो सकती थी, अपनी गक्ति और कभी- 
कभी सम्पूर्ण जीवन व्यतीत कर देता हू । 

/ में उन चीजो को सजाता हू जिन्हें में अपना पुस्तकालय, अपनी 
चित्रशाला, अपने कमरे और वस्त्र मानता हू । में अपनी रुचि की 
बस्तुए खरीदने के लिए अपना निजी धन प्राप्त करता हुं और इस सव॒का 
अत यह होता है कि में अपनी काल्पनिक सम्पत्ति में उलझ्कर--जैसे 
वह वास्तव में मेरी ही हों--पह विलकुछ भूल जाता हू कि मेरी निजी 
सम्पत्ति मे--जिसपर में वास्तव में परिश्रम कर सकता हू, जो मेरी सेवा 
कर सकती है और सदा मेरे नियत्रण में रहेगी--तथा उस सम्पत्ति में 
जिसे में चाहे कुछ कहू लेकिन मेरी नहीं है और मेरी नहीं हो 
सकती और न ही मेरे परिश्रम का उद्देश्य वन सकती--यया अन्तर है । 

शब्दों का अर्थ हमेशा स्पष्ट होता है जब तक कि हम जानबूनकर 
उनको झूठा अर्थ न प्रदान करे । 

तब सम्पत्ति का क्‍या अर्थ है ? सम्पत्ति वह है जिसपर मेरा 
केवल मेरा, अधिकार है, जिसका में जब जो चाहू कर सकता हू, जिसे 
कोई मुझसे छीन नहीं सकता, जो जीवन-पर्यत मेरी ही रहती है और 
जिसे मुझे उपयोग में छाना, वढ़ाना और सुधारना चाहिए। 

इस प्रकार की सम्पत्ति स्वय मनुष्य अपने लिए हो सकता है । 

कितु ठीक यही अर्थ उस काल्पनिक सम्पत्ति को भी दिया जाता 
है जिसे प्राप्त करने के छिए संसार की समस्त्र भयकर वुराइयों का 
जन्म होता है जैसे युद्ध, फासी, न्‍्यायालूय, बन्दीगृह, विछास, पाप, 
हत्या और जनता का विनाग | स्मरण रहे कि यह एक असम्भव को 
सम्भव बनाने का प्रयत्न होता है, ऐसे पदार्थों को प्राप्त करने का 
शयत्न होता हूँ जो हमसे वाहर हे और जो हमारी अपनी कदापि नही 
हो सकती । 

इसलिए यदि एक दर्जन व्यक्ति आवश्यकतावणश नहीं वल्कि यह 
नोोच करके कि मनुष्य को श्रम करना चाहिए और वह जितना ही 
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श्रम करेगा उतना ही उसके लिए अच्छा होगा, हल चलाए या छकडी 
चीरें या जूते गाठे तो इसका क्या परिणाम होगा ? परिणाम यह होगा 
कि एक दर्जन व्यक्ति या अकेला एक व्यक्ति ही--अपनी वुद्धि और अपने 
कार्यो से अन्य व्यक्तियों को वतला देगा कि मनुष्य जिस भयकर दुख 
से पीडित है वह न तो प्रारव्ध का नियम है, न ईश्वरीय इच्छा और न 
ही कोई ऐतिहासिक आवश्यकता है, वह तो एक कोरा अधविश्वास है--- 
एक ऐसा अधविश्वास जो न तो बहुत दुढ हैं और न भयकर ही । वह एक 
दुवंख और महत्त्वहीन अन्यविश्वास है और उससे छुटकारा पाने के लिए 
आवश्यकता इस बात की है कि उसपर विश्वास ही न किया जाय और उसे 
गदे जाले की भाति नष्ट कर दिया जाय। 
जो मनृष्य अपने जीवन के सुखद नियम का पालन करने के लिए 
श्रम करते है अर्थात्‌ जो श्रम के नियम का पालन करने के लिए श्रम 
करते है, वे अपने को निजी सम्पत्ति के अन्धविश्वास से, जो इतने 
दुर्भाग्यो से परिपूर्ण है, अवश्य मुकत कर लेगे। और तब ससार की वे 
समस्त संस्थाए जो मनृष्य के शरीर के अतिरिक्त दूसरे प्रकार की तथा- 
कथित सम्पत्ति की रक्षा के लिए बनी हुईं है, उनके लिए केवल अना- 
वश्यक ही नही बल्कि भारस्वरूप हो जायगी और यह बात सबको स्पप्ट 
हो जायगी कि ये सस्थाएं न केवल अनिवार्य ही नहीं हे वल्कि हानि 
कारक, कृत्रिम और झूठी भी हे । 
जो व्यक्ति श्रम को अभिशाप नही बल्कि आनन्द समझता है उसके 
लिए निजी शरीर के अतिरिक्त और कोई सम्पत्ति अर्थात दूसरे मनृष्य 
के श्रम का उपयोग करने की सत्ता न केवल व्यर्थ बल्कि कष्टदायक 
भी होगी। 
यदि में अपना भोजन तैयार करना चाहता हू और यदि मुझे एंसा 
करने का अभ्यास है तो किसी दूसरे व्यक्ति का मेरे लिए भोजन तेयार 
करना मुझे एक अभ्यस्त कार्य से वचित कर देता है और मुझे आत्म- 
सतोष भी प्रदान नही करता । इसके विपरीत जो व्यकित श्रम को ही 
जीवन समझता है, अपने जीवन को श्रम से परिपूर्ण कर छेता है और 
इसलिए जिसे अन्य व्यक्तियों के श्रम की कम-से-कमः आवश्यकता है 


३४८ हम करें क्‍या ? 


अर्थात्‌ जिसे अपने जीवन के आलहूस्यपूर्ण समय को सुख और आनन्द 
से भरने के लिए सम्पत्ति की कम-से-कम आवश्यकता है उसके लिए 
काल्पनिक सम्पत्ति बेकार है। 

यदि किसी व्यवित का जीवन श्रम से परिपूर्ण हो तो उसे कमरो, 
मेज, कुसियो और तरह-तरह के सुत्दर वस्त्रों की आवश्यकता नही। 
उसे कम खर्चीले भोजन की आवश्यकता होगी और गाडियो तथा 
मन-बहलाव के साधन भी निरर्थक होगे । 

सबसे बड़ी वात यह है कि जो आदमी श्रम को अपने जीवन का 
कत्तव्य और आनन्द समझता है वह दूसरे छोगो के श्रम से लाभ उठा- 
कर अपने परिश्रम को कम करना पसन्द नही करेगा। 

जो व्यक्ति अपने जीवन को कर्मक्षेत्र मानता हैँ वह अपना यह 
लक्ष्य बना लेगा कि जितनी ही उसकी कुशलता और सामथ्य मे वृद्धि 
होगी उतना ही अधिक वह परिश्रम करेगा और इस प्रकार अपने 
जीवन को उत्तरोत्तर पूर्ण बनाता जायगा । 

ऐसे व्यक्ति के लिए जो कर्म के परिणाम में नहीं वल्कि स्वय 
कम में विश्वास करता है और जो काल्पनिक सम्पत्ति को प्राप्त करना 
अर्थात्‌ दूमरो के श्रम का शोपण करना अपना ध्येय नहीं मानता उसके 
लिए कभी श्रम के साधनों, का कोई प्रश्न ही पेदा नहीं हो 
सकता । 

ऐसा व्यक्ति स्वभावत सदा सबसे अधिक उत्पादन करनेवाले साधन 
को ही चुनेगा। फिर भी उसे सबसे कम उत्पादन करनेवाले साधन का 
प्रयोग करने पर भी समान रूप से हो संतोप मिलेगा। यदि उसके 
पास इजन से चलूनेवाला हल होगा तो वह उससे खेत जोतेगा गौर 
यदि नही होगा तो घोड़े से खीचे जानेवाले हल से ही काम छेगा 
और यदि यह भी नही हुआ तो किसानवाला लकड़ी का हल हो काम 
में लायगा। यदि यह हल भी न हुआ तो वह॒फाबवडे से हो खेत खोद 
लेगा। साराश यह कि प्रत्येक दशा में वह अपने जीवन को दूसरों के 
लिए उपयोगी बनाने के लक्ष्य में समान रूप से सफलता प्राप्त कर 
लेगा और इस प्रकार उसे पूर्ण संतोष मिलेगा। 


है. 


सारो मुस्तीबतो को जड़ सम्पत्ति ३४९ 


एंसा मनृष्य बाह्य तथा आतरिक दोनी प्रकार से उस मनष्य की 

अपेक्षा अधिक सुखी होगा जो सम्पत्ति-सग्रह को अपने जीवन कां 
लक्ष्य बना देता हैं। बाह्य दृष्टि से ऐसे मनृष्य को कभी अभाव का 
सामना नही करना पडेगा, क्योकि लोग श्रम के प्रति उसकी उत्कठा 
को देखकर उसके कार्य को सदा अधिक-से-अधिक लाभदायक बनाने 
का प्रयत्न करेंगे और ऐसा करने के लिए वे उस मनृष्य के भौतिक 
अस्तित्व को सुरक्षित बना देंगे । यह एक ऐसा काय॑ है जो छोग सम्पत्ति 
के पीछे भागनेवाले व्यक्तियों के छिए नही करते और यह जानी हुई 
बात है कि भौतिक सुरक्षा में ही मनृष्य की सम्पूर्ण आवश्यकता निहित 
ह्‌। ४ 
भीतरी रूप से भी ऐसा व्यक्ति सम्पत्ति के लिए छालायित रहने- 
वाले व्यक्ति की अपेक्षा सदा अधिक सुखी होगा, क्योकि सम्पत्ति की 
तृष्णा में जीवन व्यतीत करनेवाका मनुष्य अपनी मनोवाछित वस्तु 
कभी प्राप्त नही कर सकेगा, जवकि दूसरा व्यक्ति उसे अपनी भक्ति 
भर अवद्य प्राप्त कर लेगा। कमजोरी में, वृद्धावस्था मे, मरते हुए 
भी वह अपने हाथ में हथियार लिए पूर्ण सतोप का अनुभव करेगा और 
दूसरे लोगो की प्रीति तथा सहानुभूति प्राप्त कर छेगा। 

अत यदि थोडे-से पागल और सनकी छोग दिन में दस घटे-- 
इतना समय तो सभी वुद्धिजीवियो के पास फालछतू रहता है--सिगरेट 
पीने, ताश खेलने और सर्वत्र अपनी सुस्ती साथ लिए मोटर में घूमने 
के बजाय हल चलाय, जूते वनाय और इसी प्रकार के कार्य करें तो 
इसका क्या परिणम होगा ? 

परिणाम यह होगा कि ये सनकी व्यक्ति ही व्यवहार रूप से दिखला 
देंगे कि जिस काल्पनिक सम्पत्ति के कारण मनुष्य स्वयं दुख भोगते 
और दूसरो को दुख देते हे वह सुख के लिए आवश्यक नही है वल्कि 
बाघक है और एक अन्धविद॒वास के अतिरिक्त और कुछ नही हूँ । वे सिद्ध 
कर देंगें कि सम्पत्ति--वास्तविक सम्पत्ति--मनृप्य का अपना मस्तिष्क 
और अपने हाथ-पैर है तथा इस वास्तविक सम्पत्ति का प्रसन्नता के साथ 
लाभ उठाने के लिए यह आवश्यक है कि हम अपने निजी शरीर से 
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बाहर की सम्पत्ति की उस झूठी घारणा को त्याग दे जिसके लिए हम 
अपने जीवन की अधिकाश दाक्ति खर्च कर देते है। ये व्यक्ति यह भी 
दिखला देगे कि मनुष्य काल्पनिक सम्पत्ति मे विश्वास करना तभी बंद 
करेगा जब वह अपनी वास्तविक सम्पत्ति--अपनी सामथ्यं, अपने शरीरः- 
का विकास कर छेग़ा ताकि वह उससे सौ गुना लाभ और सुख प्राप्त 
कर सके जिसकी हमें कल्पना तक नही है। वह व्यक्ति इतना उपयोगी, 
शक्तिशाली और दयालु वन जायगा कि उसे जीवन के चाहे किसी भी 
क्षेत्र में जाना पडे वह सदा अपने पावो पर खडा रहेगा, सब जगह और 
सबके साथ वह अपना बन्वुत्व दिखायगां और सब लोग उसके महत्त्व 
को समझेंगे तथा उसका सम्मान करेंगे। छोग इस एक पागल को 
था उस जैसे अतेक पागलों को देखकर समझ जायगे कि सम्पत्ति के 
अन्धविश्वास ने उन्हें जिस भयंकर ग्रथि में जकड रखा है उसे खोलने 
और उससे मुक्ति पाने के लिए उन्हें क्या करना चाहिए । यह एक ऐसी 
अभि है जिसमें जजडे रहकर लोग कराहते तो रहते हैँ किन्तु उससे 
छुटकारा पाने की युकति नही जानते । 

लेकिन एक अकेला आदमी ऐसी भीड मे क्या कर सकता है जहा 
कोई उसके विचारो से सहमत ही न हो ? 

जो छोग इस प्रकार का तक करते ह॑ उनकी वेइमानी का इससे 
अधिक स्पष्ट परिचय और क्या हो सकता हैं ? बहुत-से मल्छाह मिल- 
कर एक नौका को धारा के विपरीत खीच ले जाते है । क्या उनमे से 
कोई मल्लाह इतना मूर्ख भी हो सकता है कि अपनी रस्सी को यह 
कहकर पकडने से इन्कार करदे कि अफ्रेलि उसमें नौका को धारा के 
विपरीत खींच ले जाने की पर्याप्त गवित नही है। जो मनष्य यह अनभव 
करता हूं कि उसके पजु-जीवन के अधिकार--अर्थात्‌ खाने और सोने-के 
अतिरिक्त कुछ मानवीय कत्तंव्य भी है, वह अपने कत्तंव्य को खब अच्छी 
तरह समझता हें, ठीक उसी प्रकार ज॑ंसे मल्लाह अपने कत्तंव्य को 
जानता हूँ। मल्लाह अच्छो तरह जानता है कि उसे नौका को धारा 
के विपरीत खीचने के लिए, केवल अपनी शक्ति छगानी है। वह किसी 
और काम को करने की चिता तभी करेगा जब उसके हाथ में रस्सी 
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नही होगी। और जो बात मल्लाहो के साथ है वही बात समान कार्य में 
लगे हुए सब व्यक्तियों के साथ है, प्रत्येक व्यक्ति को इस बात का ध्यान 
रखना है कि रस्सी छूटने न पाए बल्कि मालिक ने जो दिया वताई है 
उसी ओर रस्सी खौची जाती रहे। दिशा सदा एक ही रहे इसके लिए 
हमें बुद्धि प्रदान की गई है । 

यह दिशा समस्त मनुष्यो के जीवन और अतरात्मा में और उनकी 
बुद्धिमत्ता की सभी अभिव्यक्तियों मे इतनी स्पष्ट और असदिग्ध रूप से 
लक्षित कर दी गई है कि केवल वे ही व्यक्ति जो श्रम करना नही चाहते 
यह कह सकते हे कि उन्हें यह दिशा दिखाई नही पडती | 

अत इसका परिणाम क्‍या होगा ? 

यही कि एक दो आदमी नाव को खीचकर छे चलेंगे ओर उन्हें 
देखकर एक-के-वाद एक दूसरे छोग भी योग देने लगेंगे, यहा तक कि 
बजडा इतनी सरलता के साथ आगे बढने रूंगरेगा मानो आप ही चल 
रहा हो । इससे प्रेरित होकर ऐसे लोग भी योग देने लगेंगे जो यह 
जानते ही नही कि क्या और क्यो किया जा रहा है । 

जो छोग चेतनतापूर्वक ईश्वर के नियमो का पालन करते हे उनके 
कथधे से कथा सबसे पहले वे व्यक्ति भिडायगे जो ईश्वरीय नियमो को अध 
चेतनता और अधविश्वास के साथ स्वीकार करते है । बाद में आगे वढे 
हुए व्यक्तियों पर केवछ विश्वास होने के कारण वहुद-से छोग योग देने 
लगेंगे और तब मनुष्य अपना सर्वनाश न करके सुख्र प्राप्त करेगे । यह 
काम बहुत ही शीक्षता के साथ हो सकता है यदि हमारे वर्ग के छोग 
और उनके पीछे चलनेवाले कर्मजीवियो का विद्ञाल बहुमत मलमूत्र 
उठाने और फेंकने में छज्जा न करे, बल्कि दूसरो-अपने भाइयो-द्वारा 
साफ कराने मे श्ष्म करे, यदि वह अपने हाथो से बनाए हुए जूते पहन 
कर पडोसियो से मिलने में लज्जित न हो वल्कि बूट-जूते और मौजे 
पहनकर उन व्यक्तियो में जाते हुए शरमाए जिनके पैरो में पहनने को 
कुछ भी नही है, यदि फ्रासीसी भाषा अथवा सबसे ताजे समाचार न 
जानने पर छज्जित न हो वल्कि रोटी बनाना न जानने के कारण रोटी 
खाने में श़रमाएं, यदि कफ लगे हुए और सफेद-चिट्टे कपडे न पहनने 
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पर लूज्जित न हो व्रल्कि ऐसे साफ कपडे पहनकर घूमनें में शरमाए 
जो उसकी वेकारी के परिचायक हो और यदि वहा अपने मेले हाथो पर 
लज्जित न हो वल्कि अपने उन हाथो पर शरमाए जो श्रम न करने के 
कारण सुकुमार बने हुए है। 

यह सब तभी होगा जब जनता इसकी माग करेगी और जनता 
इसकी माग तब करेगी जब उसके मस्तिष्क से भ्रम का वह पर्दा हट 
चुकेगा जो सत्य को उससे छिपाएं रहता है । मेरी अपनी याद में ही 
इस दिशा में बडे-बडे परिवर्तन हो चुके है और ये परिवर्तन 
इसीलिए हुए कि जनता का मत बदल गया । मुझे वह समय याद हैं 
जब अमीर लोग चार घोडो की गाडी और दो नौकरो के बिना वाहर 
निकलने में छज्जा अनुभव करते थे। यदि उनके पास कपडे और जूते 
पहनाने, नहलाने आदि के लिए कोई नौकर या नौकरानी न होती थी 
तो इसे वे अपना हेठापन समझते थे। कितु अब वे इस बात से शरमाने 
लगे हे कि वे अपने कपडे व जूते स्वयं क्यों नही पहनते और नौकरो के 
साथ वाहर क्यों जाते है । ये सब परिवर्तन जनमत के कारण ही 
हुए हे । 

आज जनता की चेतना में जो परिवतंन हो रहे हू वे क्‍या स्पप्ट 
नहीं है ? पच्चीस वर्ष पहले की दास-प्रथा को उचित ठहरानेवाली 
मिथ्या भावना को नष्ट भर करने की आवश्यकता थी, उसके वाद तो 
क्या प्रशसनीय है और क्या छज्जाजनक इसके बारे में जनता का मत 
अनायास बदल गया और उसके जीवन में भी परिवर्तन हो गया। इसी 
प्रकार आज केवल उस मिथ्या भावना को नष्ट करने की आवश्यकता 
हैं जो मनुष्य पर पैसे के वोलवाले को उचित मानती है; फिर तो क्या 
सराहनीय है और क्या लज्जाजनक इस वारे से जनता का मत आपसे- 
आप बदल जायगा और उसके साथ जीवन भी बदल जायगा | 

और इस मिथ्या धारणा का नाण तथा उसके वारे में जनमत का 
परिवर्तत काफी तेजी से हो रहा है। इस मिथ्या धारणा की पोल 
खुले गई हैं और अब वह सत्य को छिपाने मे असमर्थ हैं। यदि हम 
ध्यातपूर्वक देखें तो हमें पता चछ जायगा कि जनमत का यह परिवर्तन 
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न केवल होना ही चाहिए वरन्‌ हो भी चुका हैं। कमी केवल इस वात 
की हैं कि अभी वह स्त्रीकार नही किया गया हैं और झब्दो में व्यवत 
नही किया गया है। हमारे यूग के जो थोडें-बहुत पढें-लिखे व्यक्ति है 
उन्हें केवल अपने ससार-सम्बन्धी विचारों से फलित होनेवाले परि- 
णामो पर विचार भर करने की आवश्ककता है, ऐसा करने पर उन्हें 
तत्काल पता चक जायगा कि अच्छे और बुरे, सराहनीय गौर लज्जा- 
स्पद का जो मल्याकन अब भी उनके जीवन का मार्गे-निर्देशन करता 
है वह उनकी जीवन-सम्बन्धी घारणाओ के एकदम विपरीत हूँ । 

हमारे समय के लोग यदि अपने आहलस्य मे बिताए जानेवाले 
जीवन से एक क्षण को अलूग हटकर उसकी तुलना अपनी विश्व-सम्बन्धी 
धारणाओ के साथ निष्पक्षतापूर्वक करें तो उन्होने अपनी धारणाओं के 
साथ जीवन की जो परिभाषा निश्चित कर रखी है वह उन्हें भयभीत 
कर देगी । 

उदाहरण के लिए धनिक वर्ग के एक नवयुवक को ले लीजिए, चाहे 
उसकी प्रवृत्तिया कैसी भी क्यो न हो। स्मरण रहे कि नवयुवको में 
जीवन-शक्ति अधिक तीत्र और आत्म-चेतना अधिक घुधली होती है । 
प्रत्येक सभ्य नवयुवक बुड़्ढे, बच्चे अथवा महिला की सहायता न 
करने में रज्जा अनुभव करता है। वह सोचता हूं कि दूसरे व्यक्ति के 
स्वास्थ्य अथवा जीवन को सकट में डालना और स्वयं को बचाना 
लज्जाजनक है । तूफान आने पर खिरगिज क्‍या करते हे, इस सम्बन्ध 
में शुएकर * हमे जो बातें बताता है, उसे हरेक व्यवित छज्जाजनक 
और बर्बेरतापूर्ण समझता है । तूफान के समय वे अपनी पत्नियों तथा 
बडी-बूढियो को खेमे के खूटे पकडे रहने के लिए भेज देते हे और स्वय 
खेमे में वँठे शराव पीते रहते है। किसी दुर्ब व्यक्ति से जवर्देस्ती 
अपना काम कराने में प्रत्येक व्यक्ति को रूज्जा आती है और इससे 

क# यूजिन शुएलर (१८४०-९०) पीटसंबर्ग में सन्‌ १८७३ से ७६ 
तक अमरीकी दृताछूय का सेक्रेटरी था। सन्‌ १८७३ में उसने मध्य 
एशिया का दौरा किया था। 
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३५४ , हंस करें कया १. - 


भी अधिक शर्म की बात तब होती हैं जब किसी संकट के समये-- 
उदाहरण के लिए जहाज में आग छग जाने पर--ताकतवर लोग 
कमजोरो को एक ओर घकेल देते हे और उन्हें संकट में छोडकर स्वयं 
रक्षातौका पर पहले चढने का प्रयत्न करते हे। नवयुवक इस 
सबको लज्जास्पद समझते है और कुछ असाधारण परिस्थितियों में 
ऐसा कभी नही करेगे। कितु देनिक जीवन भे इसी प्रकार के, वरत्‌ 
इनसे भी बुरे कार्य, वे नित्य करते रहते है यद्यपि प्रलछोभनवज ये काम 
उनकी आखो से छिपे रहते है । 

इन बातो पर यदि वे सोर्चे भर तो इत्तके परिणामों को देखकर 
वे काप उठेंगे। 

एक नवयुवक रोज घुली हुई कमीज पहनता हैँ। उसे नदी 
पर कौन घोता हैँ ? एक महिला, जो प्राय. व॒द्धा होती है और जो 
नवयुवक की दादी या मा की उम्र की हो सकती है और कभी-की 
बीमार भी हो जाती है। यह नवयुवक यदि किसी दूसरे व्यक्तित को 
केवकू सनक के कारण अपनी साफ कमीज उतारकर एक ऐसी 
वृद्धा महिला को धोने के लिए देते हुए देखें जो उसकी मा की भायु 
की हो सकती है, तो वह उसके लिए क्‍या सोचेगा ? 

मान लीजिए एक नवयुवक शान दिखाने के लिए कुछ घोडे रखता 
है। सकट के समय इन घोडो को एक ऐसा आदमी सम्हालता हूँ जो 
उसके पिता या पितामह की आयू का होता हैं। स्वय नवपुवक इन 
घोडो पर तव चढता हूँ जब सकट निकल जाता है । यह नवयुवक उस 
व्यवित को क्या समझेगा जो अपने आनन्द के लिए स्वयं अपना बचाव 
करके दूसरे को सकट में झोक देता है ? 

अमीरो का सारा जीवन ही इस श्रकार के कार्यो का समूह होता 
है। हम अपने जीवन में वूढो, महिलाओ और बच्चों से बेहद परिश्रम 
कराते हूँ और दूसरो को जान जोखम मे डालकर उनसे काम लेते हे । 
यह सव हम इसलिए नहीं कराते कि हमें कुछ कार्य करने का समय 
मिल जाय, वल्कि इसलिए कि हमारी सनक पूरी हो सके । मछेरा 
हमारे लिए मछलिया पकडता हुआ डूब जाता हैं; घोविन ठंड खाकर 


सारी मुत्तीबतो को जड सम्पत्ति बे५५ 


मर जाती हूँ, छृहार अधे हो जाते हे, मजद्र वीमार पड जाते हूं और 
मशीनों से क्षत-विक्षत हो जाते हें, लकडहारे पेड गिराते समय उनके 
नीचे दब जाते हे, राज छत पर से गिर पडते हैँ औौर दजिनें क्षय-प्रस्त 
हो जाती हैं। जीवन के सभी सच्चे काम क्षति और जोखम उठाकर 
किये जाते है । इसे छिपाना और न देखना असम्भव हे। इस स्थिति 
से बाहर निकलने का एकमात्र मार्ग यहो है कि दूसरों से केवल वही 
लिया जाय जो जीवन के लिए आवश्यक है और वास्तविक कार्य स्वय 
अपने जीवन की क्षति और जोखम उठाकर किये जाय । 

शीघ्र ही वह समय आयग्रा--त्तच पूछिए तो आने छगा है--जब 
न केवल नौकरो द्वारा परोसा गया व्रिज्धि व्यजनोवाला भोजन खाना 
लज्जाप्रद और अपमानजनक समझा जायगा, बल्कि जिस भोजन को 
स्वयं मेजबानों ने अपने हाथ से न बनाया हो उसे ग्रहण करना भी 
समान रूप से छज्जाप्रद और अपमानजनक होगा। जम्नकि पैरो से 
काम लिया,जा सकता हूँ तो तेज घोडोवाली बग्घी की वात तो दूर 
'रही एक,साधारण घोडा-गाडी में! घमना भी छज्जाजनक होगा । काम 
के दिनो में ऐसे कपडे, जूते या दस्ताने पहनना जिनसे काम न हो 
सके, अथवा अधिक या कम कीमत का ऐसा पियानो बजाना जिसके 
लिए दूसरे' अजनवी व्यक्तियो को परिश्रम करना पड़े, कुत्ते को दूध 
और डवलरोटी खिलाना जवकि ऐसे भी आदमी हे जिन्हे दूध और 
साधारण रोटी मयस्सर नही; और मोमवत्तियां या स्टोव जलाना जबकि 
दूसरों के पास आग या प्रकाश का अभाव है, ये सब कार्य छज्जास्पद 
हो जायगे। ऐसी विचारधारा को ओर हम अनिवार्य रूप से और तेजी 
से बढ रहे है। हम एक नए जीवन के किनारे पर आ खडे हुए हे । 
इस नए जीवन को सस्यापित करना जनमत का कार्य हैँ और इस 
प्रकार का जनमत तेजी से बनता जा रहा हैं। महिझाए ही जनमत 
बनाती हे और हमारे युग में तो महिलाएं विशेष रूप से प्रभाव- 
शालिनी है । 


६ ४० ४8 
स्त्रियों का कार्यक्षेत्र 


जैसा कि बाइबिल में कहा गया है, पुरुष के लिए मेहनत-मजदूरी 
का नियम बनाया गया है और स्त्री के लिए सन्तानोत्पत्ति का। विद्वान्‌ 
चाहे कुछ भी कहे, इन नियमो में परिवर्तत नहीं होता, ठीक उसी 
प्रकार जैसे यकृत सदा अपने ही स्थान पर रहता है। इस नियम को 
अग करने की एक मात्र सजा आज भी मृत्यु ही है । 

अतर केवल इतना हूँ कि यदि पुरुष अपने करत्तेव्य की अवहेलना 
करेगे तो उनको इसका मृत्यु-दण्ड निकट भविष्य में ही मिल्ल जायया 
जिसे हम वतंमान कह सकते है, कितु यदि स्त्रिया ऐसा करेंगी 
तो उसकी सजा उन्हें कुछ अधिक दूर भविष्य में मिलेगी। समस्त 
पुरुषो द्वारा नियम का उल्लघन होने पर मनुप्य-जाति तत्काल नप्ड 
हो जाती है, जब कि समस्त स्त्रियों द्वारा उल्लंघन होने पर अगली 
पीढी नष्ट होती है। कितु कुछ पुदयों और कुछ स्त्रिप्रों द्वारा तियम 
भंग होने पर समस्त मानव-जाति नप्ट नही होती, उससे केवछ अप- 
राधियो के मानवीय गुणों का ह्थास हो जाता हैं । 

जिन वर्गों के छोग दूसरों पर वल्यात्कार करने में समर्थ थे उनमें 
पुरुषो ने अपने कत्तेब्य की अवज्ञा बहुत पहले आरम्भ कर दी थी। 
वह सतत बढती जा रही हैं और अब हमारे समय में आकर उससे 
पागलपन का रूप ग्रहण कर लिया हूँ। श्रम के नियम का यह उल्लंघन 
अब एक आदर्श वन गया है, जिसे राजकुमार व्छोखिन ने अपने 
सिद्धातो में व्यकतत किया है और जिसका रेनाँ तथा समस्त जिक्षित 
ससार ने समर्थन किया है। उनके कथनातुसार मशीनें काम करने के 
लिए है, जब कि मनुष्य आनन्द-भोग करनेवाले स्नायुओ का पुतछा है। 


स्त्रियों का कार्यक्षेत्र ३५७ 


स्त्रियों के कत्तेंव्यच्यृत होने के उदाहरण प्राय नही-से रहे हे। कभी- 
कभी वेश्यावृत्ति और भ्रणहत्या के रूप में यह अभिजाप प्रकट हुआ 
है। धनिक वर्गों में जब पुरुषों ने अपना कत्तंव्य-पालन बन्द कर 
दिया, स्त्रिया अपने कत्तेंव्यो का पालन करती रही जिसका परिणाम 
यह हुआ कि स्त्रियो का प्रभाव बड़ गया तथा वे पुरुषों पर शासन 
करने रगी। वे आज भी ऐसा कर रही है, जैसा कि होना भी चाहिए । 
पुरुषों ने अपने नियम को भंग किया और परिणामत. उनकी विवेक- 
शक्ति नप्ट हो गई। ' 

प्राय कहा जाता हैं कि स्विया--विशेषकर पेरिस की सन्तानहीत 
स्त्रिया--सभ्यता के समस्त साश्नो का उपयोग कर इतनी 
मोहक वन गई है कि उन्होंने अपनी मोहिनी से पुरुषों पर जादू 
कर दिया हैँ । यह धारणा न केवल गलत है वल्कि सत्य के विलकुछ 
विपरीत हैं। पुरुष पर जादू सन्‍्तानहीन स्त्री ने नहीं बल्कि माने 
किया हूँ जो पुरुषों के कर्त्तव्यच्युत होने पर भी अपने प्राकृतिक नियम 
का पालन करती रहो है। 

जो स्त्री वनावटी उपायो से अपने को सन्तानवती होने से वचात्ती 
है और अपने ऊचे कन्धो तथा घुधराले केश्षों का प्रदर्गन कर पुरुष को 
मोहने की चेष्टा करती है वह पुरुष को वश मे करनेवाली स्त्री नहीं 
है, वह तो पुरुष से भ्रष्ट होकर, उसके ही स्तर पर उतर आई हैं 
और उसने भी पुरुष की ही भाति अपने कत्तंव्य को छोड दिया है 
और उसकी जीवन-सम्बन्धो समस्त बुद्धिगत धारणाए नष्ट हो चुकी 
हे । 

इसी भूछ से उस वितडावाद का जन्म हुआ है जिसे स्त्रियों के 
अधिकार कहकर पुकारा जाता है। 

इन अधिकारों का आधारसूत्र यह है स्त्री कहती है--ओो 
पुदय, तूने तो अपने सच्चे कार्य को त्याग दिया है भौर तू हमसे 
चाहता हैं कि हम अपना वोझा उठाते फिरें। नहीं ! यदि ऐसा ह तो 
हम भी तुम्हारी ही तरह वेको, मत्रालयों, विश्वविद्यालयों, शिक्षालयो 
तया कलाशालाओ में कार्य करके श्रम का ढोग रच सकती हैं। हम भी 


३५८ हम करें क्‍या ? 


तुम्हारी ही तरह दूसरे छोगो के' परिश्रम का फायदा उठाना चाहती 
है और श्रम-विभाजन के वहाने केवछ अपनी वासनाओ की पूर्ति में ही 
जीवन विताना चाहती हे ।” 

वे ऐसा कहतो ही नही है, वल्कि करके दिखला देती हे कि वे श्रम 
का ढोग पुरुषों से बुरा नही वरत्‌ अच्छा ही रच सकती हे । 

स्त्रियों के यथाकंथित अधिकारों का प्रव्न ऐसे पुरुषो में उठा--और 
ऐसे ही पुरुषो में वह उठ भी सकता था--जिन्होने अपने सच्चे परिश्रम 
के नियम का उल्लघन किया। अत यदि हम अब एक वार फिर श्रम 
के उप्ती नियम पर वापस लौट जाय तो स्त्रियों के अधिकार का प्रश्न 
ही न उठे। 

जो स्त्री स्वयं अपने लिए निदिष्ट किये गए कार्यो में सलस्त 
रहती हैँ वह कभी खान खोदने मे अथवा हर चलाने मे पुरुष का 
हिस्सा बठाने का अधिकार नहीं मागेगी। वह तो केवल घनिक वर्ग 
के झूठे श्रम में ही हिस्सा माग सकती है । 

हमारे वर्ग की स्त्री पुरुष से अधिक शवितशाली है, इसका 
कारण यह नही है कि वह आकर्षक है यां पुरप की ही भानि श्रम का 
ढोग रचने में पटु है। इसका कारण यह हैं कि उसने अपने कत्तंव्य का 
उल्लधन नही किया और जान को जोखम में डालकर तथा अधिक-से-अ घिक 
चेष्टा करके सच्चे परिश्रम को वहन किया-उस सच्चे परिश्रम को 
जिससे घनिक वर्ग के पुरुष ने अपने को मुवत कर लिया था। 

स्त्रियों का पतन, उनकी अपने कर्तव्य की अवहेलना करने की 
प्रवृत्ति मेरी याद में ही आरम्भ हुई और मेरी याद में ही वह दिन-दूनी 
रात-चौगुनी फलती गई है। स्त्रियों ने अपने सच्चे कत्तंव्य को भूल 
कर यह सोच लिया है कि उनकी शवित उनके सौदय के आकर्षण में हे 
था इस बात में कि पुरुष जिस झूठे परिश्रम का स्वाग रचते है उसकी 
वे कितनी चतुराई से नकछ कर सकती हे । 

कितु सतान इन दोनो बातों में बाधक होती हैं । इसलिए मेरे 
देखते-ही-देखते धनी वर्ग के लोगो में विज्ञान की सहायता से--विज्ञान 
सदा ही गन्दे कार्य करने को तैयार रहता है-गर्भ-निरोध के दर्जनों उपाय 
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काम में लाए जाने छगे हे और इससे सम्बन्ध रखनेवाली सामग्रिया 
स्तानागार की साधारण सामग्रिया बन गई हू । इस प्रकार धनिकवर्ग 
की माताए, जिनके हाथ में शक्ति थी, अब अपनी उस शक्ति को साधारण 
महिलाओ से होड करने में और उन्हे अपने से आगे न बढ़ने देने में 
व्यय कर रही है। 

यह बुराई दूर-दूर तक फैल गई हैँ और दिन-प्रति-दिन और भी 
अधिक फैलती जाती है और वह समय दूर नहीं जब वह धनी वर्गों 
की समस्त स्त्रियों तक पहुच जायगी । तब स्त्रिया पुरुषों के ही धरातल 
पर पहुच जायगी और उनकी ही भात्ति जीवन के प्रति तर्कंसगत दुष्टि- 
कोण खो बेठेंगी। उस अवस्था में उस वर्ग के उद्धार का कोई मार्ग नहों 
रह जायगा | किंतु अब भी समय है, क्योकि इतना होने पर भी आज भी 
पुरुषों की अपेक्षा महिलाएं ही अपने कत्तेब्य का अधिक पालन करती है 
और इस कारण उनमे से बहुत-सी अब भी समझदार है। इसलिए हमारे 
वर्ग की कुछ महिलाओ में अब भी अपने वर्ग की रक्षा करने को शवित 
हैँ । 

काश, ये महिलाएं अपने मूल्य और अपनी शक्ति को समझ्ष पाती 
ओऔर इन्हें अपने पतियो, भाइयो और बच्चो-दूसरे शब्दों में यो कहिए 
कि समस्त मानव-जाति--क्री रक्षा करने के काम में ला सकती ! 

घनिक वर्गमो' को मातामो ! आज पुरुषवर्ग जिन वुराइयो से 
परीडित है उनसे मुक्ति दिलाने की भक्ति केवल तुम्हारे हाथो मे है। 
मेरा सकेत उन महिलाओ से नही हैं जो पुरुपो को आकर्षित करने के 
किए दिन-रात बनाव-सिगार में व्यस्त रहती हे और जो भूछवण ग 
निराशा के कारण अपनी इच्छा के विरुद्ध बच्चे तो पैदा करती है कितु 
उन्हें दुधारू धात्रियो* को सौप देती हे। मेरा अभिप्राय उन महिलाओ 
से भी नही है जो विश्वविद्यालयो की विभिन्न श्रेणियों में शिक्षा पाती 
है, मनोविज्ञान तथा गणित के बारे में बातचीत करती है और अपने 
विकास में बाधा न पहुचने देने के उद्देश्य से सतानोत्पत्ति से बचने का 





#हस में घात्रियो का प्रयोग इग्लेड आदि की अपेक्षा अधिक होता है। 
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प्रयत्न करती है। मेरा अर्थ उन महिलाओ और माताओ से है जो 
सनन्‍्तति-निरोध की सामथ्य॑ं रखते हुए भी इस शाइवत नियम के आगे 
सहज भाव से और जानवृझकर आत्मसमरपपंण कर देती हे--यह जानते 
हुए कि इसके लिए कष्ट उठाना और परिश्रम करना उनका कत्तंव्य है । 
धनिक वर्गों की इन स्त्रियो और माताओ में ससारी पुरुषो को वुराइयो 
से मुक्ति दिलाने की शक्ति औरो की अपेक्षा भधिक होती है। ऐ 
माताओ, ईइवरीय नियम के आगे इस प्रकार जानवृझकर समपंण करने 
वाली स्त्रियो और माताओ | हमारे दु.खी और बहके हुए वर्ग में, जिसमें 
अब सानव होने की कोई क्षमता ही नहीं रह गई है, केवल आप 
ही ईश्वरीय -विधान के अनुसार जीवनयापन करने के सच्चे अर्थ को 
जानती है। आप ही अपने उदाहरण से पुरुषो को दिखला सकती है कि 
जिस ईश्वरीय इच्छा से वे अपने को वचित कर लेते हे उसके 
आगे नतमस्तक होने में ही जीवन का सुख है। केवल आप ही उस 
आनन्द, उल्लास और सौभग्य का पूर्ण ज्ञान रखती हैं जो ईश्वरीय नियम 
का उल्लघन न करने पर ही पुरुषों को प्राप्त हो सकता हूँ । आप अपने 
पति के उस प्यार के आनन्द को जानती हे, जो कभी समाप्त नही होता, 
जो अन्य आनन्दो की भाति भग नहीं हो पाता वल्कि जो वात्सल्य के 
नए आनन्द का सूत्रपात करता हैँ । केवल आप ही ईश्वरीय इच्छा के 
समक्ष सरल भाव से सिर झुकाकर श्रम के महत्त्व को जान पाती हे-- 
वह श्रम नही, जिसका वर्दियो और प्रकाश से जगमगाते भवनों में झूठा 
प्रदर्शत किया जाता है वल्कि वह श्रम, जो ईश्वर ने हमपर लादा है। 
आप इस श्रम के पारितोषिक को तथा इससे प्राप्त होनेवाके सुख को 
जानती है । 

माताओ, इस श्रम का सच्चा रूप आपके सामने तव आता हूँ जब 
प्रणय के सुख-भोग के वाद आप उत्तेजना, भय और आशा के साथ 
गर्भावस्‍था की उस पीड़ा की प्रतीक्षा करती है, जो आपको नौ मास 
के लिए रुग्ण बना देती है, जो आपको मृत्यु के द्वार पर ले जाती हैं 
और जिसके कारण आपको असहय यातना भोगनी पडती है। इन 
भयकरतम पीडाओ के आगमन ओर वृद्धि की प्रसन्नतापूर्वक प्रतीक्षा 
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करने के बाद आपके लिए एक अतुल सुख का भडढार खुल 
जाता है । 

आपको इसकी अनुभूति तब होती है जब आप इन यातनाओ के 
बाद फौरन विना विश्राम किये ही नए श्रम और नए कष्ट का भार 
अहण कर छेती हे--यह नया श्रम और यह नया कष्ट होता हैँ शिगु- 
पालन का, जिसमें आप तुरन्त लीन हो जाती है और अपने कत्तंव्य 
तथा भावनाओं के आगे मनुष्य की सबसे वडी आवश्यकता नींद 
तक को---जो एक कहावत के अनुपतार मा-वाप से भी अविक प्यारी 
होती हँ--नगण्य समझती है । आप महीनों और वर्षो तक एक रात 
भी चैन से नही सो पाती । कभी-कभी, नही, नहीं, अक्सर, कई-कई राते 
तो बिना सोए ही निकछ जाती है, जन्नत आप अपनी वाहो में रुग्ण 
शिक्षु को थाम्हे कम्पित हृदय से इधर-से-उधर टहलती रहती है 

और जब आप यह सब विना किसीसे प्रणसा पाए, बिना किसी 
के देखे और बिना किसीसे इलाघा था पुरस्कार की आशा किये करती 
हैं, जब आप इसे छाभ के तौर पर नही, वरन्‌ अपना कत्तंव्य समझकर 
मजदूर के तौर पर करती हे---तव आप जानतो हैँ कि पुरुषो की प्रशसा 
के लिए की गई झूठी कल्पित मेहनत मे और ईश्वरीय इच्छा की पूर्ति 
के लिए किये गए सच्चे श्रम मे---जिसका सकेत आप अपने हृदय में 
महसूस करती हे--क्या अंतर है । 

आप जानती हे कि यदि आप सच्ची मा हे तो केवल इतना ही 
नही होगा कि लोग आपके श्रम को देखने की चिता नही करेंगे और 
उसके लिए आपकी अ्रणसा नही करेंगे, वल्कि यह भी होगा कि स्वय 
वे छोग जिनके लिए आपने परिश्रम किया है न केवल आपको धन्यवाद 
ही नही देंगे वल्कि प्रायः आपको सतायगे और बुरा-भछा कहेगे। 
इतने पर भी आप दूसरी सन्तान के लिए यातना सहेंगी, फिर प्रसव 
की अनदेखी भमकर पीडा सहन करेंगी, फिर किसीसे पुरस्कार की 
भागा नहीं करेगी और फिर उसी सतोप का अनुभव करेंगी | यदि आप 
ऐसी महिला हे तो आपमे पुरुषों पर प्रभाव डालने की क्षमता होनी 
चाहिए। सच पूछिए तो आप ही के हाथो मे उनकी मृकति निहित है ! 
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कितु आपकी संख्या प्रतिदिन घटती जाती है. आपमे से कुछ अपने 
को पुरुषो को मोहने की चेष्डा में लगाने लगी हे मौर वाजारू बौरत 
वन गई है । कुछ दूसरी पुरुषों से उनके कृत्रिम, नगण्य धथों में होड 
करने लगी है। कुछ ऐसी भी है जो अभी अपने कत्तंब्य के प्रति झूठी 
तो नही बनी हे कितु जो इसे मन-दही-मन बुरा समझती हे। वें 
महिलाओ और माताओ के समस्त कार्यो को पूरा तो करती हूं, कितु 
उनपर मातृत्व का जो भार इच्छा न रहते हुए देवयोग मे आ पचता 
है उसे वे बडी ही खिन्नता के साथ वहन करती हे जौर मन-ही-मन 
स्वतन्त्र, वध्या महिलाओ से ईर्प्पा करती हूं। इस प्रकार वे अपने को 
श्रम के एकमात्र पुरस्कार--ईव्वरीय इच्छा की पूनि करने के आत्म- 
सतोप---से वचित कर छेती हे । इस प्रकार जिस सुख से उन्हें संतोप 
होना चाहिए उसीसे वे पीडित होती हूं । 

हम अपने जीवन के झूठे ढंग से इतने भ्रमित हो गए है, हमारे 
वर्ग के छोगो ने जीवन की समझ इतनी अधिक खो दी हैँ, कि हमारे 
वीच में अब कोई अन्तर नही रह गया हँ। जीवन के समस्त भार और 
खतरे को दूसरों की पीठ पर डालकर भी हम अपने को उस सच्चे नाम 
से नही पुकारते जिससे कि उन छोगो को पुकारना चाहिए जो अपने 
लिए समस्त सुल्द-सुविधाओ की व्यवस्था करने में दुसरो का स्वंनाण 
कर देते हं---वह नाम है वदमाश और कायर। 

कितु स्त्रियों में अब भी दो वर्ग है। कुछ ऐसी है जिनमें मानव 
के सर्वोच्च रूप के दर्शन होते हे, और कुछ वेध्याएं है। यह भेद 
ऐमा हूँ जिसे भावी सतति तो मानेगी ही, हमें भी स्वीकार करना 
पड़ेगा । 

स्त्री चाहे कसा भी साज-सूंगार क्यो न करे, वह जपने को चाहे 
किसी भी नाम से वयो न पुकारे और वह चाहे कितनी भी सुसंस्क्ृत क्यों 
न हो, यदि वह भोग-विलछास का परित्याग क्यि बिना सन्‍्तानोत्पत्ति से 
वचती है तो वह निस्सदेह एक वेच्या है । इसी प्रकार स्त्री चाहें कितनी 
भी पतित क्यों न हो, यदि वह अपने को इच्छापूर्वक सन्‍्तानोत्पत्ति के 
कार्य में रूमाती है तो वह जीवन की सर्वोत्तम और सर्वोच्च सेवा करती 
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है अर्थात्‌ ईश्वर की इच्छा का पालन करती है । निदपचय ही उससे वढकर 
और कोई नही । हे 

यदि आप इस प्रकार की स्त्रीहे तो आप दो बच्चों के वाद 
या बीस बच्चो के बाद भी यह नही कहेंगी कि आपने काफी वच्चे 
पैदा कर लिये हे---ठीक उसी प्रकार जैसे एक पचास वर्ष का मजदूर 
जो नियमित रूप से खाता-पीता और सोता हैं और जिसकी मास- 
पेशियो मे काम करने की शक्ति हैँ यह नहीं कहेगा कि उसने काफी 
काम कर लिया है। यदि आप ऐसी स्त्री है तो आप अपने वच्चों के 
'छालन-पालन का भार विसी दूसरी मा पर नहीं डाढेगी--टीक 
उसी प्रकार जैसे एक मजदूर एक काम को प्रारम्भ करने के बाद और 
उसे रूगभग पूरा कर लेने पर किसी दूसरे व्यक्ति से उमे पूरा करने 
को नहीं कहेगा। इसका कारण यह है कि इस प्रकार के काये में 
आपने अपना जीवन लगा दिया हे और यह काम आपके पास जितना 
ही अधिक होगा उतना ही अधिक आपका जीवन पूर्ण और सुखी 
होगा । 

और यदि आप इस प्रकार की स्त्री हे--पुरुषो के सौभाग्य से 
ऐसी स्त्रिया अब भी विद्यमान हे---तो ईदवरीय इच्छा-पालन के जिस 
नियम से आप स्वय अपने जीवन का मार्गदशेन करती हें उस्ते आप 
अपने पति के, अपने बच्चो के और अपने निकटस्थों के जीवन पर भी 
लागू करेगी। 

यदि आप ऐसी है और अपने निजी अनुभव से जानती है कि जो 
श्रम जान को जोखम में डाकूकर और दूसरो के जीवन के लिए अधिक- 
तम प्रयत्नों के साथ आत्मत्याग की भावना से किया जाता हैं और 
जिसे न कोई देखता हैँ और न जिसके लिए कोई पारितोषिक ही 
मिलता है वही श्रम मनुष्य के जीवन का उद्देश्य हैं और उसीसे उसको 
सतोप और शक्ति मिलती है--यदि आप यह सब जानती है तो 
दूसरो से भी ऐसे ही श्रम की अपेक्षा करेंगी, अपने पति को ऐसे श्रम के 
लिए प्रेरित करेंगी, ऐसे ही श्रम द्वारा मनुष्य की योग्यता का मूल्याकन 
करेगी तथा ऐसे श्रम के लिए अपने बच्चों को भी तैयार करेंगी । 


जज 


इेदडें हुम करें क्या ? 


केवल वह मा जो सन्‍्तानोत्पत्ति को एक अप्रिय दुर्घटना समझती 
है और सोचती है कि जीवन का सार प्रेमानन्द, सास्तारिक सुख- 
सुविधाओ, शिक्षा और मेलजोल में है, केवल ऐसी मा अपने बच्चों 
का पालन-पोषण इस प्रकार करेगी जिससे कि उन्हे अधिक-से-अधिक 
आनन्द मिले और वे उनका अधिक-से-अधिक उपभोग करे। वह उन्हें 
सुस्वादु भोजन खिलायगी, अच्छे वस्त्र पहनायगी, कृत्रिम मनोरंजन 
प्रदान करेगी और ऐसी जिक्षा देगी जो उन्हें प्राणों को हथेली पर 
रखकर ओर पूर्ण प्रयत्नो के साथ त्यागमय परिश्रम करने के योग्य 
बनाने के वजाय उनके लिए उपाधिया प्राप्त करेगी और श्रम, न करने 
का अवसर प्रदान करेगी । केवल ऐसी स्त्री--जिसके लिए जीवन का 
कोई महत्त्व नही रह जाता--अपने पति के उस छल्तपूर्ण और झूठे 
कार्य के साथ सहानुभूति रखेगी जिसके द्वारा वह स्वय को तो मनुप्यो- 
चित कत्तंव्यो से मुक्त रखकर दूसरे व्यक्तियों के श्रम का उपयोग 
करता ही हैँ साब-ही-साथ अपनी पत्नी को भी कराता हैं। केवल 
इसी प्रकार की स्त्री अपने पति-जसे व्यक्ति को अपनी पुत्री का 
पति वनाना पसन्द करेगी और व्यक्तियों का मूल्याकन उनके निजी 
गृणो के आधार पर नही बल्कि उनसे सम्बन्धित वस्तुओं के आधार 
पर करेगी--जैसे सामाजिक स्थिति, धन और दूसरे व्यक्तियों के श्रम 
को हडपने की क्षमता । एक सच्ची मा, जो अपने अनुभवों से ईश्वरीय 
विधान को समझ गई है, अपने बच्चों को भी उप्ती विधान का पालन 
करने के लिए तैयार करेगी। अपने बच्चे को अधिक खाते-पीते, जुनाना 
बनते और अच्छे वस्त्र पहनते देखकर ऐसी मा को दुख होगा, क्योकि 
वह जानती हैं कि ये चीजें उसके लिए ईश्वर की इच्छा का पालन 
करना कठिन बना देंगी । 

इस प्रकार की मा अपने पुत्र या पुत्री को ऐसी शिक्षा नहीं देगी 
जिससे वह श्रम से बचने के छोभ का शिकार वन जाय बल्कि ऐसी 
शिक्षा देगी जिससे वह जीवन के श्रम को वहन करने योग्य वतन सके । 
उसे यह पूछने की आवश्यकता न होगी कि वह अपने वच्चों को क्‍या 
सिखाए, अथवा उन्हें किस कार्य के लिए तैयार करे। वह जानती है कि 


हिवियों का कार्यक्षेत्र 2६५ 


पुरुष का कार्य क्या हूँ और उसे क्या सिखाया जाय तथा किस कार्य के 
'लिए तैयार किया जाय । ऐसी स्त्री न केवल अपने पति को इस प्रकार 
के कृत्रिम, झूठे कार्य के श्रति प्रेरित नहीं करेगी जिसका एकमात्र 
उद्देश्य दूसरे व्यक्ति के. श्रम का उपयोग करना है बल्कि उन सभी 
कार्यो को भी, जो उसके बच्चों को दुहरा प्रतोभन प्रदान करते है, घृणा 
और भय की दृष्टि से देखेंगी। ऐसी स्त्री अपनी पुत्री के लिए पति का 
चुनाव यह देखकर नही करेगी कि उस पुरुष के हाथ सफेद हे या उसके 
व्यवहार सुसस्कृत है बल्कि चूकि वह सच्चे और हृंत्रिम श्रम का अन्तर 
जानती है इसलिए वह सदा और सर्वत्र मनुष्य के सच्चे श्रम को महत्त्व 
देगी जिसमें प्राणो तक का सकद होता है । साथ-ही-साथ झूठे दिखा- 
बटी श्रम, को, जिसका उद्देश्य स्वयं को सच्चे कार्य से मुक्त कर छेना 
है, वह घणा की दृष्टि से देखेगी | इस प्रकार के श्रम की भप्रेक्षा वह 
सर्वप्रथम अपने पति से करेगी और दूसरो से भी इसी सद्गृण की माग 
करेगी । 

जो महिलाए अपने को नारी के कर्त्तव्य से मुकतत रखकर भी उसके 
अधिकारो से लाभ उठाना चाहती है वे यह न कहें कि जीवन के प्रति 
ऐसा दृष्टिकोण मा के लिए असम्भव है| वे यह न कहें कि वे अपने 
बच्चो के प्रेम में इतनी अधिक पग्री होती हे कि उनके लिए यह सम्भव 
नही कि वे उन्हें सुस्वादु भोजन, मनोरजन और अच्छे वस्त्र न दें और 
पति के पास धन न होने पर अथवा पति के अच्छी स्थिति में न होने 
पर अपने बच्चो की सुरक्षा की ओर से उदासीन रहें या अपनी विवाहयोग्य 
पुत्रियो और अशिक्षित पुत्री के भविष्य की जोर से निर्दिचत हो जाय॑ | 

यह सब झूठ है, एकदम सफेद झूठ | एक सच्ची मा ऐसा कभी 
नही कहेगी । । 

आप कहती है कि आप अपने वच्चों को मिठाई और खिलौने 
देने तथा सरकस ले जाने की डच्छा का सवरण नहीं कर सकती । किततु 
नया आप उन्हे विषैछे फल खाने को नही देती ” और उन्हें गणिकाओ 
के होटल में नही ले जाती ? फिर क्‍या बात है कि कुछ मामलो में 
आप अपने को रोक सकती है और कुछ में नहीं ? 


श्द्द ; हमे करें वया 


/ * इसका कारण यह हैँ कि आप जो कुछ भी कह रही है वह सच 
नही है । ! ; 

आप कहती हे कि आप अपने बच्चों से प्यार करती हे इसलिए 
आपको उनके जीवन की चिन्ता है, उनकी भूख और बीमारी की चिन्ता 
है, और आप अपने पति की स्थिति से प्राप्त सुरक्षा को महत्त्व देती है; 
होलाकि आप उस स्थिति को अनुचित मानती हूँ । 

आपको अपने बच्चों की भावी सम्भावित विपत्तियो की--अत्यत्त 
दूरवर्ती और संदिग्ध विपत्तियों की--इतनी आशका है कि आप अपने 
पति को ऐसे कार्यो के लिए प्रोत्साहित करती हूँ जिन्हें आप स्वयं 
अनौचित्यपूर्ण समझती हैँ | कितु वर्तमान परिस्थितियों में आप अपने 
बच्चो को आजकल के जीवन की अभागी घटनाओं से बचाने के लिए 
क्या कर रही है ? 

क्या आप दिन का अधिक भाग अपने बच्चों के साथ व्यतीत करती 
है ? यदि आप उसका दसवा हिस्सा भी व्यत्तोत करती हो तो बहुत है । 

होष समय आपके बच्चे अपरिचितों और गली-गली फिरनेवाले 
नौकरों के पास रहते हे, या ऐसी सस्थाओ में रहते हे जहा घारीरिक 
तथा नैतिक छूत के लिए निरन्तर भय वना रहता है। आपके बच्चे 
ख।ते है और पोषण प्राप्त करते है । उनका भोजन कौन तैयार करता 
है और उस भोजन में क्या-क्या होता हैँ ” अधिकाण में आप इस वात्त 
'को नही जानती । इसी प्रकार जाप यह भी नहीं जानती कि कौन 
उनमे नैतिक भावनाएं भरता है। इसलिए यह न कहिए कि आप अपने 
'बच्चो की भलाई की खातिर बुराइया सहन करती हे । यह सच नही 
हैँ । आप' बुराई'इसलिए करती है कि वह आपको पसन्द हैं । 

एक सच्ची मा जो सतान की उत्पत्ति और उसके पालन-नोपण 
में त्यागपूर्ण कत्तेव्य और ईश्वरीय इच्छा की पूर्ति देखी है, ऐसी वात 
नहीं कहेगी। वह ऐसा नही ' कहेगी, क्योकि वह जानती हैं कि उसका 
कार्य 'अपने बच्चो को अपनी इच्छा अथवा समय की *प्रचलित' प्रवृत्ति 
'के अनुसार ढालना नहीं है। वह जानती है कि मनुष्य को जो सबसे 
वडी ओर पवित्र वस्तु देखने को मिली है वह ये बच्चे ही हे--हमारी 


स्त्रियों का कार्यक्षेत्र श्द्७ 


भावी पीढी । वह यह भी जानती है "कि इस पित्र वस्तु की तन-मन 
से सेवा करना ही उसका जीवन है। 

सतत जीवन और मृत्यु के वीच.झूलते रहने के कारण और एक 
प्रस्फूटित होते हुए जीवन की रक्षा का भार होने के कारण वह स्वय 
जानती हैँ कि जीवन और मृत्यु उसके अधिकार में नही हे, उसका काम 
तो जीवन की सेवा करना है। इसलिए वह इस सेवा के लिए दूर के 
रास्ते नहीं खोजेगी वल्कि जो मार्ग निकट(थ है उसकी अवहेलना 
नही करेगी | 

ऐसी मा बच्चे पैदा करेगी, स्वयू उनका पालत-पोषण करेगी 
अपने से पहले दूसरों को खाना खिलाएगी, बच्चो के लिए भोजन तैयार 
करेगी, उनके कपडे सिएगी और धोएगी, उन्हें शिक्षा देगी और उनके 
साथ सोएगी तथा वात करेगी, क्योकि वह देखती हैँ कि इसीमें उसके 
जीवन का कार्य है। वह जानती है कि प्रत्येक जीवन की सुरक्षा श्रम 
में और श्रम करने की क्षमता मे है, और इसलिए वह अपने पति के 
धन में या बच्चो की उपाधियों में वाहय सुरक्षा की खोज नही करेगी 
वल्कि उनमें भी ईश्वरीय इच्छा के उत्सगंपूर्ण परिपालन की उसी 
क्षमता का विकास करेगी जिसकी अनुभूति वह स्वयं अपने में करती 
रही है और जिसका सच्चा रूप प्राणो को सकट में डालकर भी 
परिश्रम करने की भावना में दिखाई देता है। ऐसी मा दूसरो से नही 
पूछेगी कि उसे क्या करना है, उसे इन सब बातो का स्वय ज्ञान 
होगा। वह किसी वात का भय नहीं करेगी और सदा शान्त रहेगी 
क्योकि उसे पता होगा कि उसने वहीं किया है जो उसे करना 
चाहिए था। 

पुरुषों और सतानविहीन स्त्रियों के लिए तो ईइवर की इच्छा को 
पूर्ण करने के उपायो के बारे में सन्देह हो सकता है, कितु मा का मार्ग 
तो एकदम स्पष्ट है और यदि वह सरल हृदय से उसे विनम्नतापूर्वक 
पूरा करती रहे तो वह मानव-जीवन की पूर्णंता के सर्वोच्च स्थान पर 
जा खड़ी होती है और सबके लिए ईश्वरीय इच्छा के उस पूर्ण पालन 
की प्रतिमा बन जाती है जिसकी आकाक्षा सभी छोगो में होती है । 


३६८ हम करें कया ? 


यह क्षमता केवल मा में है कि जिस ईव्वर ने उसे इस संसार मे 
भेजा और जिसकी सेवा उसने बच्चे पैदा करके, उनका रछालन-पालन 
करके तथा अपने प्राणों से भी अधिक प्यार करके की हैँ, उससे वह 
अपनी मृत्यू से पूर्व यह कहे--“हे प्रभु अब अपनी दासी को जाति 
के साथ इस ससार से विदा लेने दो।” यह क्षमता मानव-जीवन की 
सबसे उच्च पूर्णता है जिसकी कोई भी मनुष्य कामना कर सकता हैं 

ऐसी स्त्रिया, जो अपने जीवनोद्ेश्य को पुरा कर लेती है, पुरुषो पर 
जासन करती है और मानवजाति के लिए श्लुव तारे की भाति पथ- 
प्रदर्णकक वन जाती है। ऐसी स्त्रिया जनमत का निर्माण करती है और 
भावी सतति को तेयार करती हूँ । यही कारण हैँ कि उनके हाथो में 
सबसे वडी शक्ति रहती है--वह शक्ति है वर्तमान समय की प्रचलित 
और भयावनी वुराइयों से पुरुष की रक्षा करना । 

हा, नारियो और माताओ, इस ससार की मुक्ति सबसे अधिक 
तुम्हारे ही हाथो में है । 


